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दो शब्द 


वेदों में जीवन के चिरन्तन-प्रवाह का प्रकृति के विराद वैचित्र्य के साथ 
अभिव्यंजन है । इसलिए इनकी महनीयता सावकालिक तथा सावंदेशिक है। आज 
की शिक्षा-प्रणाली में माषा-विज्ञान, मनोविज्ञान, समाज-शाह्त, अथशास्त्र, संस्कृति, 
कला; राजनीति, दर्शन, पदार्थ-विशान आदि विषयों के प्रामाणिक अध्ययन 
पर बल दिया जा रहा है। ऐसी दशा में मानव-समभ्यता के आदिकाल के इन 
विषयों के अनुभवों से लाभ उठाना परमावश्यक है.॥ इसी महान्‌ लक्ष्य की 
सिद्धि को ध्यान में रख कर कठोर तपः्वाध्याय के साथ इस अनुसन्धान-ग्रं थ 
का प्रणयन हुआ है, सभी प्रकार की रुचि के पाठक : राष्ट्रभाषा के द्वारा वैदिक- 
अनुभवों से सरलतापूर्वक परिचित होकर आत्मपरिचय वथा आत्मविस्तार 
का लाभ उठा सकते है । 

वेदिक-अनुभव ज्योति की ही पूणता के साथ अभिव्यक्ति महषि-कवि 
वाल्मीकि की रामायण में हुई है। इसे आदिकाव्य के रूप में भारतीय-मेधा ने 
अर्चित किया है। हमारी राष्ट्रियवा का यह अप्रतिम-वैमव है। आज तक 
राम-काव्य की कल्पना का प्रवाह जो उमड़ते हुए हमें मिलता है, उसका 
ग्राणु-स्वर इसी महदाकाव्य में ऋकृत है। इसके परिचय से शूत्य-दशा में राष्छ्र- 
भाषा के स्वरूप की प्रतिष्ठा तथा बोध में, सर्वत्र-श्रान्ति स्वामाविक है। इसी- 
लिए परिचयात्मक रूप से इस ग्रंथ के अनुशीलन द्वारा वेदाथ-विस्तार का 


निर्ल्‍रान्त प्रत्यज्ञ कराया गया है। किमघिकम्‌, “नहिं कस्तूरिकामोदः शपथेन 
विभाव्यते ।7 
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वेदों में अच्तर-तत्त 


संसार में जो कुछ भी हमें अपूर्ब-दश्यों की आनंदमयी प्रतीति होती है, वह 
शब्द अह्य की ही लीला की चमकझति है| यह शब्द-ब्रह्म कौ लीला अक्षर ब्रह्म के 
अद्भुत-व्यापार की दी परिणरति है| यही सृष्टि की समस्त नवीनताओं का प्रत्यक्ष 
कराते हुए अभ्युदय तथा निःेयस्‌ की पूर्णता का अमृत सुलभ कराती है। इस 
श्रक्षर-त्रह् की अविचल-निण ने ही वेंदिक-शुति की सनातन-एकरूपता को सर्वेदा 
के लिए. विश्वसनीय बनाया है। ऋग्वेद के ऋषिने अश्र-ब्रह्म की अनन्त महनीयता 
की संस्तुति करते हुए कद्दा है;-- 
ऋचो अक्षरे परमे व्योगन्‌ , यस्मिनु देवा: अधिविश्वे निपेद़ः । 
यः तत्‌ न वेद किम्‌ ऋचा करिष्यति, ये इंत्‌ तदुविदुः ते इमे समासते । 
( ऋ० १।१६४।३९ ) 
ऋचायें ( यजुः साम और ऋचा मंत्र ) उस सत्र से बड़े व्यापक अक्षर 
( अविनश्वर ब्रह्म ) में प्रतिष्ठित हैं, जिसमें सच देवता ( अर्नि, वायु सूथ्यादि ) 


४३४ 


स्थित हैं। जो उसको नहीं जानता है वह ऋचा से क्या करेगा : जो निर्श्नान्तरूप 
मे उसे जानते हैं; वे ( ज्ञानो-महात्मा ) आवागमन के बन्धन से मुक्त हो जाते 
हैं। इस अक्षर-त्रह्मै की असीम-शक्ति के परिज्ञान के लिए उपनिषदों में अनेक 
स्थलों पर तपःशील मदर्पियों की सहृदयता का प्रत्यक्ष मिलता है। अक्षर से दी 
समस्त सृष्टि के आविर्माव एवम्‌ तिरोभाव का बोध कराने के लिए. महर्षि ने 
अपने विश्वास को इस प्रकार व्यक्त किया हैंः-- 
यथा ऊर्णनाभि: सुजते शते च, यथा एथिव्याम्‌ गओओषधय: सम्भवन्ति । 
यथा सतः पुरुषात्‌ केशलोमानि, तथा अ्रज्ञरात्‌ सम्भवति इह विश्वम्‌ । 

जैसे मकड़ी अपने मीतर से तन्तुओ्रों को बाहर निकालती तथा अपने ही 
भीतर समय लेती है। जिस प्रकार एथ्वी से आओपषधियाँ उत्पन्न होती हैं. और 


( २ ) 


पुनःउसी में बिलीन हो ज!ती हैं, जैसे जोवित मनुष्य से केश और रोम ( रोयें ) 
उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार इस त्रह्माएड में जो कुछ भी है, अक्ञ र-ब्रह्म से ही 
उत्पन्न हुआ है, इसी के द्वारा संसार के विविध-रूपमब-दृश्यों की प्रतीति होती है। 
इस अन्ष र-ब्रह्म की अनेक रूपात्मक परिणति का परिचय देते हुए तत्वद्रश ऋषि 
ने कहा है-- 
तपसा चीयते ब्रह्म, ततो अ्रन्नम्‌ अभिजायते | 
अन्नात्‌ प्राणी मनः सत्यं लोकाः कर्मसु चाद्कतम्‌ । 
तपस्या से अक्षुर-ब्ह्म वृद्धि को प्रात करते हैं, इन वृद्धि-प्रात्त अक्ष र-बह्म से 
भोग्या-प्रकृति ( अन्नादि ) उत्पन्न होती है और भोग्या प्रकृति से प्राण, महत्त्व, 
इन्द्रियाँ, उनके विषय, स्थूल-सूक्रम भूत, तीनों लोक, तथा कर्म के होने पर उनका 
अवश्यम्मावी फल सुख सुलभ होता है । इसी अक्ष र-ब्रह्म से नाम-रूपमय संसार 
अपनी विविधताओं के साथ प्रकट होता है। इस तथ्य का परिचय इस पंक्ति से 
स्पष्ट मिल रहा हैः-- 
तस्मादु एतद ब्रह्म नामरूपम्‌ , अ्रन्तं च जायते । 
इस अश्षर-ब्रह्म से समस्त-सृष्टि प्रकट होती है और इसी में लीन हो जाती 
है | वह क्रिया उसी प्रकार होती है, जिस प्रकार अग्नि से चिनगारियाँ निकलती 
है, और पुनः उसी में लीन हो जाती हैं :--- 
यथा सुदोत्तात्‌ पावकादू विस्फुल्लिड्भा: सहखशः प्रभवस्ते सहूपा: । 
तथाक्षराद्‌ विविधा: सोम्य ! भावा: प्रजायन्ते तत्र चैवापियन्ति । 
रूपकात्मक भाषा में इसके सृष्टि व्यापी अस्तित्व का महर्पि-कविने अत्यन्त 
प्रभविष्यु प्रत्यक्ष कराया है। इस अत्तुर-ब्रह्म-स्वरूप पुरुष का दूयुलोक सिर, सूर्व- 
चन्द्र-आँखे, दिशा कान और खुले हुए. वेद इसकी वाणी हैं । वायु-प्राण, विश्व 
हृदय ओर प्थिवी चरण है। निश्चित रूप से यह सब भूतों की अन्तरात्मा है | 
सत्य की दृष्टि से देखने पर महर्षि की यह अनुभ्त्यात्मक व्यंजना सब था आहदित्य- 
पूर्ण प्रतीत होती है। संसार में ज्ञान-विज्ञान का जो आलोक प्रतिपल नव-नव 


[के ) 


रूप में प्रसारित हो रहा है, वह अक्षर ब्रह्म का ही सत्प्रभाव है। अक्षरतत्व- 
बोध के सदुपयोग द्वारा ही मनुष्य ने सुक्ति-सुक्ति का मार्ग प्रशस्त किया है और 
कर रहा है। जीवन के इस शाश्वत्‌ सत्य का प्रत्यय इन पंक्तियों में ऋषि 
कितनी सरलता से व्यक्त किया है :-- 
तद एतद अक्षर ब्रह्म, स प्राण, तद उ वाग्‌ मन: | 
तद एतत्‌ सत्यं तद अ्रमृतम्‌ । 
वेज्ञानिक-अनुसन्धान की जिस नव-नव स्पर्धा में चन्द्रमा-सूर्य आदि पर मानव 
प्रभुत्व-व्याति के लिए अनुनज्नण प्रयत्नशील है, उसका आधार भी अश्वर ब्रह्म 
की सत्‌ अथवा असत माया ही है। काल प्रवाह की अनेक रूपिणी प्रतीतियों का 
मूल भी अक्नर-तत्व बोध हे | इसका परिचय राजाप याज्षवल्क्य ने गार्गी को इस 
प्रकार दिया है; 
एतस्य वे ग्रक्षरस्थ प्रशासने ग।गि : दर्याचन्द्रमसो 
विध्वतो तिप्ठतः, एतस्थ व अक्ष रस्य प्रशासने गाग 
द्यावापथिव्यों विधृते तिष्ठतः, एतस्थ व अक्षरस्य 
प्रशासने गार्गि, निमेषाः मुहर्ताः अहो रावारि अद्ध मासाः 
मासा: ऋतवः संवत्सरा: इति विधृता; तिष्ठन्ति । 


इतना हीं नहीं, अक्नुर-ब्रह्म की ही यह अदशुत महिमा है, कि इसके द्वारा 
प्राणी अच्ष को देख लेता है; न समझी हुई बात को समझने की शक्ति प्राप्त 


कर लेता है। अज्ञात-मत्य का ज्ञाता बन जाता है। इस मत्य की व्यंजना इन 
पंक्तियों में कितने प्रमविष्णु रूप भ॑ हुई हैं; -: 
तद वे एतद अक्षर गारगि ! अहृष्टं द्रष्ट, अश्षुतं श्रोतृ. अमतं सन्तृ, 
श्रविज्ञातं विज्ञातृ । ु 
इस अक्षर-ब्रह्म के पूर्ण-तत्व-बोध से मनुष्य सर्वज्ञ बन जाता हैं ओर समस्त 
है। महर्षि की 
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सृष्टि की उन्मुक्त आत्मीयता से अभिन्न तादात्म्य प्राम कर लेता हैं 
हि 
यह सत्यानुभूति इन पंक्तियों में मम॑स्पर्शी रूप म व्यक्त हुई हें: 
तद अक्षरं वेदयते यस्तु सोम्य ! स सर्वज्ञ: सर्वम्‌ एवश्राविवेश 


अल्यान्‍मरामझ 


( ४ ) 


अक्षर-बरह्म की पूर्णता का आदर्श-उपास्य प्रतीक 3» के - रूप में प्रतिष्ठित 
है | उपनिषदों में इसकी महानीयता का अनेक रूपों में प्रत्यक्ष कराया गया है।' 
इसके सामान्य परिचय के लिए ऋषि ने लिखा है :--- 

३५ इति एतद अक्षरम्‌ इदं सर्वम्‌ । भूतं, भवद्‌ भविष्यदू इति सर्वमू 
3 कार एवं। यत्‌ वे अब्यतु त्रिकालातीतं, तृदपि ३ कार एव । 

3० यह ऐसा अक्षर ही यह सब कुछ है। भूत, भविष्यत्‌ और वत्त मान 
जो कुछ है, निर्श्रान्त रूप से यह सब 3“कार है और इसके अतिरिक्त जो तीन 
कालों से परे हैं, वह भी 3“कार ही है । 'कठोपनिषद्‌? में यमराज ने नचिकेत) 
से सब प्रकार की साधनाओं का चरम-ध्येय 3 की पूर्ण प्रतीति कहा है :--- 


सव वेदाध्यत्पदम आमनन्ति, तपांसि सर्वाशिं च यद वदन्ति 

यद्‌ इच्छन्तो ब्रह्मचर्य॑ चरन्ति, तत्‌ ते पद॑ सडमग्रहेण ब्रवीमि 

गरम इति एतत्‌ । 

इसकी तत्वानुभूति की पूर्णता द्वारा सब प्रकार की अभीष्ट-सिद्धि को सुलभ 
बतलाया है 

एतद्‌ हि एवं भक्षरं ब्रह्य, एतद्‌ एवं अ्क्षरं परम । 
एतद्‌ हि एवं अक्षर ज्ञात्वा, यो यद्‌ इच्छीति तस्य तत्‌ । 
एतद्‌ आलम्बनं श्रेष्ठ, एतद्‌ आलम्बनं परम । 
एतद्‌ आलबम्बनं ज्ञात्वा, ब्रह्मनोके महीयते। 

इसकी अद्झ्भुत महिमा का वर्णन करने में महर्षि-हृदय को तृप्ति नहीं मिलती 

है। पर तथा अपर ब्रह्म को वे ७० में हीं देखते हैं :--. 
पर च अपरं च ब्रह्म, यद श्रोछ्भारः। 

३४ की तीन मात्राओं में प्रत्येक मात्रा के भीतर ब्रह्म का ध्यान करने से 
मनुष्य को जिस प्रकार को सिद्धि सुलभ होती है, इसका विशद वर्णन किया 
गया है। प्रथम मात्रा अ का ध्यान करने से जो सफलता मिलती है, उसका 

रेचय ऋषि ने इस. प्रकार दिया है ३--- 


( ४ ) 


स यदि एक मात्रमू अभिध्यायीत स तेन एवं संवेदितः तूर्णम्‌ एवं 
जगत्याम्‌ प्रभिसम्पद्यते । तम्‌ ऋचो मनुष्यलोकम्‌ उपनयन्ते । स तत्र तपसा, 
बअह्मचयणा- श्रद्धया सम्पन्नो महिमानम्‌ अनुभवतति । 

वह यदि एक मात्रा रूप ब्रह्म का ध्यान करे, तो वह उसी से ब्रह्म के साथ 
एकता को प्राप्त करता हुआ प्रथ्वी के किसी भाग में स्थित होता हैं। उसको 
ऋचा मंत्र मनुष्य शरीर में ले जाते हैं। वह वहाँ तप से, ब्रह्मचय से और श्रद्धा 
से युक्त हो सर्वाज्ञपूर्ण मनुष्य सुख का अनुभव करता है। अकार” रूप अक्षर- 
अह्म का प्रत्यक्ष पुराणों में अनेक प्रकार से प्राप्त होता है । परिचियार्थ कुछ संकेत 
यहां दिया जा रहा है :--- 

अकारस्तु मह॒द्‌ बीज॑ रजस्ख्रष्टा चतुमुखः | शिव म० पु० 

अकारो भगवान ब्रह्माप्युकारः स्यार्द्धरि: स्वयम्‌ । दवी भागवत 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने गीता में आत्मस्वरूप का परिचय देते हुए कहा है ३-- 
“अत्तराणाम्‌ अकारोइस्मि” । यदि वैज्ञानिक दृष्टि से देखा जाय, तो मगवान्‌ 
श्रीकृष्ण की अथवा पुराणों की कल्पना सर्वथा सत्य प्रतीत होती है। महर्षि पाणिनि 
ने जिन चौदह सूत्रों के द्वारा व्याकरण शास्त्र की रचना की है; उसमें अल” 
प्रत्याहार ही सब्र प्रत्याहारों का मूल है। 'ल' के अनुबन्ध मात्र होने के कारण 
केवल अ' की ही सार्थकता है। वायु-पुराण” में इस रहस्य का प्रत्यक्ष इस 
प्रकार प्राप्त हो जाता है; - 

तस्मात्त्रिषष्टिव॑णों: वे श्रकार प्रभवाः स्मृता:। २६।२८। 
चतुर्दशमुखो यश्च अकारो ब्रह्मसंज्ञित: । 
ब्रह्मकल्प: समाख्यातः सर्ववर्ण: प्रजापति: । ३६।३१। 

यदि प्राणी श्र तथा 'उ? रूप ओकार से ब्रह्म का ध्यान करता है, तो वह 
स्वर्गीय शरीर को ग्राप्त करता है और स्वगे में ऐश्वर्य का भोग कर पुनः संसार 
में लौट आता है| अ्रकार की भाँति ही उकार की महनीयता जीवन-व्यापिनी है | 
अकार का स्थान कए्ठ और उकार का स्थान ओष्ठ है। कण्ठ और शओष्ठ के 
मध्य से वर्णसमष्टि का उच्चारण होता है। इस प्रकार समस्त-स्॒टि का रहस्य 


६, 8: 2) 


इनकी अनुभूति में विद्यमान है, इसे किसी प्रकार भी अस्वीकृत नहीँ 
किया जा सकता है। उकार के महत्त्व की प्रतीति पुराणों में मिलती है :-- 


उकारः स्यद्धरिं; स्वग्रम्‌ । देवी मागवत। 
. उकारः प्रकृतियोनिस्सत्वं॑ पालयिता हरिः 
( शिवमहा पुराण »2 
इसी भाँति मकार से युक्त तीन मात्रा रूप 3० का ध्यान तेजस्विता में 
सूर्यत्व की महिमामयी-परिणिति प्रदान करता है। जिस प्रकार सांप केंचुली को 
छोड़ देता है, उसी प्रकार मनुष्य सब पापों से मुक्त हो जाता है। साम के मंत्र 
उसे ब्रह्मलोक से ऊपर ले जाते हैं। वह वहाँ जीवसमष्टिमय श्रेष्ठ-अह्मलोक से 
भी परे समस्त शरीरों में अन्तरात्मा परम-ब्रह्म को देखता है। इस श्रुति की. 
ध्वनि इस प्रकार है :-- 
यः पुनः एत॑ त्रिमात्रेण एव ओम (३७) इति एसेन एवं अक्षरेण पर 
पुरुषम्‌ अभिध्यायीत स तेजसि सूर्य सम्पन्तः | यथा पादोदर: त्वचा विनिमु- 
च्यते, एवं ह वे सः पाप्मनाविनिर्मुक्त:। स सामभिः उन्नीयते ब्रह्मलोकम्‌ । 
स एतस्मात्‌ जीवघनात्‌ पर पुरिशयं पुरुषम्‌ ईक्षते । 
यह सत्य की प्रतीति है, सन्देह के लिए. यहाँ स्थान नहीं है। क्योंकि 
अकार और उकार की भाँति ही मकार की भी उनसे अभिन्‍न रूप में अनि- 
वंचनीय महिमा हैः-- 
मकारः पुरुषी बीजी तमस्संहारकों हर:। शिव महापुराण | 
मकारो भगवान्‌ रुद्रः । देवी भागवत। 
इसलिए मात्रा-त्रय समन्वित आकार को साधनामयी प्रतीति प्रमविष्णुता 
में सवैथा अपूर्व हैः 
तम ओोद्भारेण एवं आयतनेन भ्न्वेति विद्वानु , 
यत्‌ तत शान्तम्‌ , अजरम , अ्रम्ृतम्‌, श्रभयं पर च। 
इसीलिए, अपनी वेज्ञानिक सार्थकता की पूर्णता के कारण पुराणों में मी 
3० की तत्वानुभूति का अमिनन्दन मिलता है; -- 


( ७ ) 
ओमित्येकाक्षरं ब्रह्म गरहायाँ निहिते पदम। 
श्रोमित्येतत्तरयो वेदाख्रयों लोकाखश्नयोह्नयः | वायु पुराण, 
भ्रुवमेकाक्षरं ब्रह्म ओमित्येव व्यवस्थितम्‌ । 
बूहत्वाद्‌ बृ हणत्वाच्च तद्‌ ब्रह्म त्यमिधीयते । विष्णु पुराण 
ओमित्येकाक्षरे मंत्र स्थितोडह॑ स्वंगश्शिवः | शि० म० पु० । 
इस प्रकार वदिक वाडममय में अक्ष र-त्रह्म के द्वारा अत्यन्त ममंस्पर्शी रूप 
में सृष्टि के उद्धव एबम्‌ विकास के साथ जीवन की पूर्णता की प्रतीति कराई गईं 
है। संसार की किसी भी भाषा में अक्षर-सष्टि की यह मह्वानुभूति इस प्रकार 
| मिलेगी । इस अक्षर-बरह्म की उपासना ने ही हमारे सामाजिक जीवन को 
विश्वसनीय बनाया था। अक्षर-स॒ष्टि की चिरन्तन मंहनीयता का परिचय 
पुराणों में भी मिलता है। वायु पुराण में लिखा हैः -- 
न क्षीयते न क्षरति विकार-प्रसृतं तु तत्‌ । 
ग्रक्षर तेन चाप्युक्तमक्षीणत्वात्तयेव च । 
श्रक्षरानत परं किचित्सा काष्ठा सा परा गतिः । 
इत्यवं श्रयते वेदे बहुधार्भप विचारिते। 
अक्षर की महनीयता का प्रत्यक्ष विषपुपुराण में इस प्रकार मिलता हैः-- 
हे रूपे ब्रह्मणस्तस्य म्ृत्त' चामृत्त' मेव च | 
क्षराक्षरस्वरूपे ते सर्वभ्वतेष्ववस्थिते । 
अक्षर तत्पर ब्रह्म क्षरं सर्वमिदं जगत । 
एकदेशस्थितस्यान्नेज्योत्स्ता विस्तारिणी यथा । 
अक्ष र-सूृष्टि की इस अद्भुतता का परिचय अनेक ध्वनियों के निर्वचचन से 
स्पष्ट मिलता है। शतपथ-ब्राह्मण, यास्क के निरुक्त तथा पुराणों में -धातुगत 
अक्षर की साथंक ध्वन्यात्मक परिणति का बहुशः मार्मिक संकेत मिलता है। 
श्रीमद्धागवत में वरण प्रतीति के संबंध में इस प्रकार संकेत मिलता है; “स एप 
जीवो विवर प्रसूतिः प्राणेन घोषेण गुह्या प्रविष्ट: |? मनोमय सूच्रममुपेत्य रूप 
मात्रा, स्व॒रो वश इति स्थविष्ट: |” वही जीव मूलाधारादि चक्रों से उत्पन्न 
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होकर परारूप नाद-ध्यनि से प्रथम मूलाघार चक्र में प्रविष्ठ हुआ । वहाँ 
उसका मनोमय सूक्म रूप मात्रा, स्वर, वर्ण में परिणत होकर स्थूल स्वरूप- 
वाला हुआ | 


पाणिनीय-शिक्षा' को “शास्त्रानुपूर्व' तद्विद्यादयथोक्त लौकवेदयोः, कहा 
गया है। उससे अछ्षर-सष्टिका परिचय इस प्रकार प्राप्त होता है;-- 
श्रात्मा बुद्धचा समेत्यार्थान्मनों युडःक्ते विवक्षया । 
मनः कायाग्निमाहच्ति स प्रेरयति माझतम्‌ । 
सोदीर्णों मून्ध्यभिहतो वक्रमापच्य मारुतः । 
वर्णाख्जनयते तेषां विभाग: पद्चचा स्मृतः । 
स्व॒रत: कालत: स्थानात्यत्नानुप्रदानतः । 
इति वर्णविद: प्राहुनिपु्णं तन्निबोधत । 
आत्मा बुद्धि के द्वारा वक्तव्य-विषय से मिलकर बोलने की इच्छा से मन को 
प्रेरित करता है। मन जठराग्नि को ताड़ित करता है और कायाग्नि वायु को 
प्रेरित करती है। अनुप्राशित वायु गलबिल का धक्का खाकर मुख को प्राप्त 
करता है और वर्णों की प्रतीति कराता है। उन वर्णों का विभाग पाँच प्रकार 
से कहा गया. है। स्वर, काल, स्थान, प्रयत्न और अनुप्रदान इन पाँच प्रकारों 
से वर्ण तस्वशों नेड से कहा है। बर्णों के प्रयोग के लिए; अत्यन्त सावधानी 
से काम लेने का निर्देश है। जैसे व्याप्री अपने पुत्र को दाँदों से पकड़ती है, 
पर इतनी सावधान रहती है कि न तो दाँत उसके शरीर में चुमते हैं और न 
दांतों से छूट कर बह गिरने पाता है :-- 
व्यान्नी यथा हरेत्युत्नान्दृष्ट्राभ्यां न च पीड्येत । 
भीता पतनभेदाभ्यां तद़दर्णाअयोजयेत्‌ । 
वर्णों का प्रयोग सर्तकतापूर्वक न करने से लाभ की अपेक्षा हानि की अधिक 
संभावना रहती है। कहा जाता है, कि बृत्रासुर ने इन्द्र को पराजित करने के लिए 
यश कराया, पर याज्ञिको ने मंत्र के स्वर को बदल दिया, उसे पराजित होना पड़ा | 
इसका परिचय देते हुए शिक्षाकार ने कहा है :-- 


(६ ६ ) 
मन्‍्त्रो हीनः स्वरतो वर्णतो वा मभिथ्याप्रयुक्तो न तमर्थमाह । 
स वागवज्ो यजमानं हिनस्ति यथेच्धशत्रु: स्वरतो5पराचातू । 
इसीलिए. अर्धमात्रालाधवेन पुत्नोत्सव॑ मन्यन्ते वैयाकरणाः, कहा गया है। 
शक्ति के अस्तित्व को “अर्द्धमात्रा स्थिता? माना गया है 
अ्रद्धमात्रा महेशानी बिन्दुनादस्वरूपिणी | शिव म० पु० 
अर्धमात्रा महेब्बरी । देवी भागवत | 


देवी भागवत में शक्ति के बीज “हीं” का परिचय देते हुए कहां गया. है :--- 
हकारः स्थूलदेह: स्यथाद्रकारः सुक्ष्मदेहकः । 
ईकारः कारणात्मासौ ह्वींकारो5हं तुरीयकम्‌ । 
महदष्रि पतञज्जलि ने वणुसूष्टि की खसष्टिव्यापिनी अक्षुय-महिमा की सस्तुति 
करते हुए, कहा है :-- 
सोञ्यमक्ष रसमाम्नायो वाकसमाम्नाय; पुष्पितः फलितश्चन्ध-तारकवत्‌ 
प्रतिमण्डितो वेदितव्यो ब्रह्मराशि, सर्ववेदपुण्यफलावाप्तिश्चास्य ज्ञाने 
भवरति, मातापितरी चास्य स्वर्ग लोके महीयते । 
इस प्रकार आपषं-प्रतिमा वर्ण-प्रतीति को ही सब प्रकार की सिद्धियों की उप- 
लब्धि की साधना स्वीकार करती है। जो हमारी लिपि की वैज्ञानिकता द्वारा 
पूर्णतवा अनुमोदित है। इसीलिए दिव्यमाव की समस्त घ्वनियों का वर्शुनिष्ठता 
मूलक निवंचन हमें संस्कृत वाहूमय में सर्वत्र मिलता है। अलंकार, रीति, 
ध्वनि, वक्रोक्ति श्रादि साहित्य-सिद्धान्तों द्वारा इसकी पूरपुष्टि हु कविवर 
कालिदास ने शिशु रत्रु की वणू-शिक्षा को समस्त ज्ञान का हेतु सिद्ध करते हुए, 
कहा है :-- 
लिपेयंथावद्‌ ग्रहणेन वाडम्मयम्‌ , 
नदीमुखेनेव समुद्रमाविशत्‌ । 
साहित्य सम्राट गोस्वामी तुलसीदासजी ने लिखा है :-- 
मेरे माय बराप दोड आखर, हों शिशु-अरनि अरो । 


हे 0 


कविवर निरालाजी ने वर्ण-चमत्कार में समस्त-सृष्टि के रहस्य का श्रनुभव 
किया है :-- 
वर्ण-चमत्कार । 
एक एक शब्द बैँधा ध्वनिमय साकार | 
पद-पद . चल बही भाव-घारा, 
निर्मल कल-कल से बंध गया विश्व सारा, 
खुली मुक्ति बन्धन से बंधी फिर अपार-- 
वर्ण चमत्कार | 


वेदों में शब्द-तत्त्व 


हमारे राष्ट्र के जोवन-तत्त्व-द्रष्टा महर्षियों की प्रतिभा अम्ृत-वर्षिणी है। 
शब्द ब्रह्म की अनन्त-विभूतियों के अम्रतमय रूप का इसने प्रत्यक्ष किया है । 
स्वयं अनुमव करते हुए. उससे सामान्य-जन-जीवन को अनुप्रारिणित किया है । 
जीवन-तत्व के पूर्ण-दर्शन का यह अक्षय-वैमव भारतीय संस्कृति तथा प्रकृति का 
प्राण है। इसकी साथनामयी पूर्ण-तत्वानुभूति के बिना देश में बढ़ते हुए 
क्षयोन्माद, नेराश्य-रुदन तथा क्षुद्रतर-सीमाबद्ध-स्वाथ के मोहावेश को किसी 
प्रकार भी दूर नहीं किया जा सकता है। ऋषियों की मेधा झत्यु-पूजक नहीं, 
किन्तु अम्रतानुभव-काडिक्षणी है। ऋग्वेद के माननीय महर्षि की यह अमिलाषा 
सर्वेथा अभिननन्‍्दनीय है: -- 
यत्र ज्योति: अजसत्र', यस्मित्‌ लोके स्वर हितम्‌ । 
तस्मिनु मां घेहि पवमान्‌ ! अमृते लोके अचछिते। - 
जहाँ शाश्वत ज्ञानज्योति अर्थात्‌ विद्या का प्रकाश है, जिस देश में सब 
प्रकार का सुख रक्‍्खा हुआ है, उस अमृतमय अक्षय-लोक में मुझे रखिए । 
पूज्य ऋषि को जीवन-प्रवाह से सबंथा निरपेक्ष रूप में अमृत-प्राप्ति की 
आकाडुक्षा नहीं है, किन्तु वे चाहते हैं: - 
यत्र आनन्दाइच मोदाइच, मुदः प्रमुदः आसते। 
कामस्य आप्ताः कामाः, तत्र माम्‌ श्रम्नतं क्ृधि । 
जहाँ विद्यासुख और विषयानन्द दोनों हैं, जहाँ पदार्थ सुख ओर पारिवारिक 
सुख विद्यमान है, उस देश में मुझे अमृत कीजिए । इस अमृत-भाव की 
संकल्पात्मक-तन्मयता ने संमान्य महषि में यह विश्वास भर दिया हैः--- 
ये इतू तद विदुः ते अ्मृतत्वमानशुः। ऋ. १॥१६५॥२३ 
जो भी उसे जानते हैं, वे अमृत-माव को प्राप्त करते हैं) इस अमृत-भाव 


( १९२ ) 


की उपलब्धि के द्वारा सृष्टि के प्रवाह में मी महर्षि ने अमृत का अनुमव किया 
है, जिसका परिचय इस प्रकार प्राप्त हो रहा है; -- 
गुण्वस्तु विश्वे श्रमृतस्य पुत्रा:। (ऋ., १० १३। १ ) 
जीवन को अम्रत बनाने वाले महषि को प्रकृति की विभिन्न स्थितियों में भी 
अमृत का अनुभव हुआ हैः-- 
प्रमृतं वे आप: । ( ते. श्रार. १ २६ ) 
एतदू वे हवि: श्रमृत॑ं यदग्निना पचच्ति | (शत, ६। २। १ ९ ) 
अमृत निश्चित रूप से जल है| यह हृवि निःसन्देह अमृत है, जिसे अग्नि से 
पकाते है। इस अमृत-तत््व का परिचय अनेक रूपों में ऋषि ने दिया है। उदा- 
हरण के लिए कुछ दृश्य दशनीय हैं 
ऊध्व मुलो अवाक शाखः, एप श्रश्वत्थ: सनातनः । 
तद्‌ एवं शुक्र, तद ब्रह्म तद एवं श्रमतम्‌ उच्यते | 
ऊपर जिसका मूल है, नीचे जिसकी शाखायें हैं। ऐसा यह अनादि संसार 
रूपी पीपल का वृक्ष है। इसका जो मूल है, वही निश्चय रूप से शुक्र है, वही 
ब्रह्म है और वही निस्संदेह अम्रत कहा जाता है। मनुष्य के हृदय के जब वास- 
नामय बन्धन विच्छिन्न हो जाते हैं, तर वह अमृत हो जाता है; -- 
यदा सर्वे प्रभिचचन्ते हृदयस्य इह ग्रस्थयः । 
श्रथ मर्त्योइमृतो भवति-- 
मनुष्य की अमृतत्व-प्रात्ति का साधन आत्मतत्वोपलब्धि ही है, इसका परिचय 
देते हुए ऋषि ने कहा हैः 
यस्मिन्‌ थौः पृथिवी च॒ श्रच्तरिक्षम्‌ श्रोतं मन: सह प्राणैः च स्व । 
तम्‌ एवं एक जानथ आत्मानमु., श्रन्या: वाचो विमुश्चथ, अमृतस्य एप सेतु: । 
जिसके भीतर द्योलोक; प्रथ्वी, अन्तरिक्ष तथा इन्द्रियों के साथ मन गुँथा 
हुआ है, उसी एक आत्मा को जानना चाहिए, अन्य बातें छोड़ देनी चाहिए | 
क्योंकि यह आत्मा ही अमृतमय जीवन-प्राप्ति का सेतु है। ब्ह्म-माव को अनेक 
मंत्रों के द्वारा अम्ृत-रूप में महर्षि ने दिखाया है। यह ब्रह्म रूप अमृत चारों 
श्र व्यात्त है ;-- 


( १३ ) 


ब्रह्म एवं इंदम्‌ अमृतं पुरस्तात, ब्रह्म पर्चाद ब्रह्म दक्षिणुतव्च उत्तरेण । 
भ्रधशच ऊर्ध्व च प्रसृतं ब्रह्म एवं, इदं विश्वम्‌ इदं वरिष्ठम । 

यह अमृत रूप ब्रह्म ही आगे ओर यही पीछे है, यह ब्रह्म ही दाये और यही 
बाये है। यही नीचे और यही ऊपर फैला हुआ है। यही सब कुछ है और यही 
सर्वश्रेष्ठ है। इस ब्रह्म को जानने वाला प्राणी भी ब्रह्म स्वरूप अर्थात्‌ अमृत हो 
जाता है। इसका परिचय उपनिषद की इन पंक्तियों से स्पष्टरूप में मिल 
रहा है।--- 
सयोहवे तत्‌ परम॑ं ब्रह्म वेद, ब्रह्य एव. भवति, न अस्य भ्रब्रह्मवित्‌ कुले 
भवति। तरति शोक, तरति पाप्मानं गुह्य ग्रस्थिभ्यों विमुक्तो श्रमृतों भवति | 

जो प्राणी निश्चित रूप से उस सबसे महान्‌ ब्रह्म को जानता है, वह ब्रह्म ही. 
हो जाता है। उसके वंश में ब्रह्म को नहीं जानने वाले नहीं पैदा होते हैं। 
ऐसा मनुष्य शोक तथा पाप को पार कर जाता है और हृदय के बासनामय 
बन्धनों से मुक्त होकर अमृत हो जाता है। ब्रह्म की भाँति ही अन्तर्यामी 
आत्मा को अनेक मंत्रों के द्वारा ऋषि ने अमृत सिद्ध किया है। इस प्रकार 
आत्मतत्व को बाहर और भीतर सबंत्र व्यास दिखाते हुए. हमें अ्म्रतमय जीवन 
का पूर्ण प्रत्यक्ष कराया है। जीवन की सार्थकता इस अमृत भाव की उपलब्धि 
में दी है। नहीं तोः-- 

इह एवं सन्‍्तों ग्रथ विद्य: तद्‌ बय॑ न चेद्‌ शवेदीः महती विनष्टि: । 

ये एतद्‌ विदुः अ्रमृताः ते भवच्ति श्रथ इतरे दुःखम्‌ एवं अ्रपियच्ति । 

यदि हम लोग इस लोक में रहते हुए ही उस ब्रह्म को जान ले, तो उचित 
है, अन्यथा उसे न जानने वालों के लिए बार-बार मरना ही निश्चित है | जो इस 
ब्रह्म को जानते हैं, वे अ्रम्रत हो जाते हैं, दूसरे दुःख ही दुःख बार-बार भोगते 
हैं। अमृत-भाव के समान ही अमभय-संकल्प की कामना भी अनेक मंत्रों में 
बआ में मिलती है। सर्वत्र अभयानुभूति की कामना करते हुए ऋषि ने 
कहा है;--- 


( १४: ). 
अभय नः करति अन्तरिक्षम्‌, श्रभय॑ द्यावापथिवी उभे इमे। 
ग्रभयं पदचाद अभय॑ पुरस्ताद, उत्तराद अधराद अ्रभयं नो अस्तु । 
क्‍ ( भ्रथर्व. १९। १५। ५ ) 
अभय मित्राद अभयम्‌ अमित्राद, श्रभय॑ ज्ञाताद ग्रभयम्‌ पुरो यः। 
अभय नक्तम्‌ अ्रभयं दिवा नः, सर्वा: आशा: मम मित्र भवन्तु। 
( अथर्व. १९) १५७ ६) 
अभय भावना के समान ही प्रियत्त की भी चतुर्दिक भावना करते हुए. अथर्व 
के ऋषि ने कहा है : -- 
प्रिय: देवातां भुयासम्‌ प्रियः प्रजाताम्‌ श्ुयासम्‌, 
प्रिय: पक्षुतां भुयासम्‌, प्रिय: समानानां भुयासम्‌ । (अथर्व. १७! १। ३०) 
प्रियं मा कृणु देवेषु, प्रियं राजसु मा कृणु 
प्रियं सर्वस्य पश्यत:, उत छू उताये। (अ्रथर्व १६। ६२। १) 
हम विद्वानों के प्रिय हों, प्रजाओं के प्रिय हों, पशुओं के लिए प्रिय हों, 
बराबरी के जाति-भाइयों के लिए प्रिय हो | मुझे आाह्मणों में प्रिय बनाएँ, क्षत्रियोँ 
में प्रिय बनायें । मुझे सब देखने वाले प्राणियों मैं प्रिय बनाएँ और रुद्रों तथा 
बैश्यों में मुझे प्रिय बनाएँ । प्रकाश के प्रति हार्दिक-निष्ठा ऋषि ने प्रकट की हैः-- 
रुच नो धेहि ब्राह्मणेषु . रुचं राजसु नः क्ृधि । 
रुच॑ विश्येषु शुद् घ, मयि धेहि रुचारुचम्‌ | ( यजु० १८। ४८ ) 
हमारे ब्राह्मणों में प्रकाश दँ, हमारे श्षत्रियाँ में प्रकाश देँ। हमारे बेश्यों और 
शूद्रों में प्रकाश दें। मुझे प्रकाश पर प्रकाश दें | ऋणु-मुक्त जीवन व्यतीत करने 
की इच्छा ऋषि ने हृदय से व्यक्त की है; - । 
अनृणाः अस्मित्‌ भ्रवृणा: परस्मित्‌, तृतीये लोके अनुणाः स्थाम्‌ । 
ये देववानाः पितृयाणाइच लोकाः, सर्वात पथो अ्नुणाः आक्षियेम । 
( अथर्व० ६। ११७ ३ ) 
हम इस लोक में ऋण मुक्त हों, दूसरे लोक में ऋण मुक्त हों, तीसरे लोक 
'में ऋण मुक्त हों | देवयान तथा पितृयाण मार्ग से जो लोक प्राप्त होते हैं, उत 
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सब लोकों में ऋण-मुक्त हो हम निवास करेँ। यश:संकल्प-निष्ठा मनुष्यत्व की 
सर्वाधिक महीयसी विभूति है. इससे मनुष्य के आकर्षण का प्रभाव पूर्णतया 
प्राशवान्‌ बन जाता है। हमारे ऋषि की अन्‍्तरात्मा एतदर्थ कितनी समुत्सुक 
है, इसका परिचय इन मंत्रों से स्पष्ट मिल रहा है 3 
यशसं मा इन्द्रो सघवानु कृणोतु, यशर्स द्यावा पृथिवी उभे इमें। 
यशसं मा देव: सविता क्रणोतु, प्रियो दातुः दक्षिणायाः इह स्थाम्‌ । 

यथा इच्धों द्यावापर्थिव्यो: यशस्वात्‌. यथा आापः ओषधीषु यशस्वती । 
एवा विश्वेषु देवेबु व्यं सर्वषु यशसः स्थाम्‌। ( अथर्व, ६ श८। १ ) 

धनवान इन्द्र मुे यशस्त्री बनाएँ; ये दोनों द्यों और प्रथिवी मुझे; यशस्वी 
करे । देवों के देव सविता मुझे; यशस्त्री बनाएँ, यश की दक्षिणा देने वाले आप का 
में प्रियबनू। जिस प्रकार दो और पृथिय्री दोनों में इन्द्र यशस्वी हैं, जिस प्रकार गेहेँ, 
जो, चना, व्रीहि आदि ओषधियों में जल यशवाला है, उसी प्रकार सब विद्वानों 
में, सब्र मनुष्यों में हम यशस्वी बने | मेधा-प्राप्ति को जीवन-साधना की पूर्ण॑ता 
की चरम-आधार-शक्ति मान कर ऋषि ने एतर्दथ बार बार निवेदन किया है | 
उदाहरण के लिए इन पंक्तियों को देखा जा सकता हैं: -- 

मेधाम्‌ श्रहं प्रथमां ब्रह्मण्वतीं ब्रह्मभुताम्‌ ऋषिष्टुताम । 

प्रपीतां ब्रह्मचारिभि:, देवानाम्‌ अ्रवसे हुवे । अ्रथर्व, ६।१०८।२ ) 

यां मेघाँ देवगणाः पितरूच उपासते। 

तया माम्‌ श्रद्य मेघया, अग्ने ! मेघाविनं कुर। ( यजु० ३२।५१४ ) 

 मैथां मे बरुणो ददातु, मेघाम्‌ अ्रग्ति: प्रजापति: । 

मेघाम्‌ इंद्रश्च वायुरच, मेधां धाता ददातु में । | यजु० ३२।१५ ) 

सर्वेश्रष्ठ, वेदादि विविध विद्याओं वाली, विद्याओं के वेत्ताओं की प्रिय, मन्त्र- 
द्रश ऋषियों से संस्तुति प्रात, बह्मचारियों से मलीमाँति पान की गई मेधा शक्ति 
को मैं देवताओं के बीच रक्षा के लिए बुलाता हूँ | देव-गण तथा पितृ-गण जिस 
मेधा-शक्ति की उपासना करते हैं। हे अग्निदेव | उस मेधा-शक्ति से मुझे मेधावी 
कीजिए. | हुःखी के निवारक वरुण देव मुझे मेधा दें, सबके अ्ग्मणी अग्निदेव मुझे 
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मेधा दे । प्रजाओं के स्वामी मुझे मेधा दें। परमैश्वयवान्‌ , सबके प्राण तथा 
सब के लष्टा परमात्मा मुझे मेधा दें । पुरुषत्व का अमिनन्दन तथा उसकी पूरणता 
का स्वर अनेक मंत्रों में ध्वनित हुआ हैः-- 

पुरुष एवेदं॑ सवम्‌ , यद्‌ भुतम्‌ यच्च भव्यम्‌ । 

उत श्रमृतत्वस्य ईशानो, यद अच्नेन अतिरोहति । ( ऋ०१०६०३१ ) 

पुरुष ही सब कुछ है। जो अब तक हुआ है और जो होगा, वह पुरुष ही 
है। वही अमृत भाव का स्वामी है, जो अन्न से बढ़ता है। अनेक-मंत्रों द्वारा 
सूर्य को दिव्य शक्ति के रूप में संस्तुत किया गया 

सूय आत्मा जगत: तस्‍्थुषश्च। ऋ० १॥११ ९॥१ 

विश्वरूपं हरिएणं जातवेदस पारायणें ज्योतिरेक तपन्तम्‌ । 

सहर्ररश्मि: शतधा वर्तमान: प्राण: प्रजानाम्‌ उदयति एप सुय्यः । 

सूर्य जड़ ओर चेतन की आत्मा है, विश्वरूप, सब रोगों के हन्ता, सब के 
लिए ज्ञान के दाता, सबको तपाने वाले, परमगतिस्वरूप उस अद्वितीय-प्रकाश 
को विद्वानों ने देखा है, जो सहस्नों किरणों वाला, सेकड़ों प्रकार से वर्चमान 
प्रजाओ का प्राण यह सूर्य उदित हो रहा है। इसी प्रकार अग्नि, इन्द्र, बरुण, 
रुद्र, मस्त, प्रजापति आदि शब्द ऋषि. मेधा के परम प्रकाश का अनुभव कराते 
हैं । ज्ञिनके पूर्ण-परिचय से प्रकृति के सनातन रहस्य का प्रत्यक्ष किया जा 
सकता है। प्रतीकात्मक-मिन्नता में आत्मतत्वानुभूति की पूर्णता का प्रत्यय कराने 
के साथ प्रतीकात्मक-समष्टि में एकात्मता की प्रतीति भी ऋषि ने कराई है।--. 

इुच्द्र' मित्र वरुणम्‌ अग्निम आहुः, अ्रथो दिव्य: सः सुपर्ण: गरुत्मानु । 

एक सद्‌ विप्रा: बहुधा वदत्ति, अग्निं यम॑ मातरिश्वानम्‌ आहुः । 

( ऋ० १।१६४।४६ ! 

उस सर्वाग्रणी जगद्गुरु परमात्मा को इन्द्र, मित्र ओर वरुण कहते हैं, 
वही द्यू लोक में प्रकट स्तुत्य सुपर्ण ( सूच्य ) है। उस एक स्ेत्र अस्तित्व- 
मय परमात्मा को बुद्धिवान लोग अनेक प्रकार से कहते हैं। कोई अग्नि, कोई 
यम, कोई मातरिश्वा कहते हैं। कुछ शब्द ऐसे हैं जिनका प्रयोग वेदिक भाषा 
में अत्यन्त गौरव के साथ हुआ है, परन्तु बाद में इसका प्रयोग इस रूप 
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में नहीं मिलता है। स्कम्म! शब्द का प्रयोग वेदिकभाषा में सृष्टि के नियामक 
सत्य के रूप में हुआ हैः--- 
स्कम्भो दाधार द्यावापृर्थिवी उभे इसमे, 
स्कम्भो दाधार उरू श्रन्तरिक्षम । 
स्कम्भो दाधार प्रदिश: षड उर्वी 
स्कम्भे इंदं विश्व भुवनम्‌ आ्राविवेश । 
स्कम्म ने यो और प्रथ्वी इन दोनों को धारण किया है, स्कम्भ ने ही 
विशाल अ्रन्तरिक्ष को धारण किया है। इसी ने छुश्रों दिशाओं ८ पूर्व, पश्चिम, 
उत्तर, दक्षिण, ऊपर तथा नीचे ) को धारण किया है, इंसी में समस्त विश्व 
स्थित है । इस प्रकार यह स्कम्म बलह्य-स्वरूप है, जिसका परिचय इस मंत्र से 
स्पष्ट हो रहा है; -- 
ये पुरुषे ब्रह्म विदु:, ते विदु; परमेष्ठिनम्‌ । 
यो वेद परमेष्ठितमू, यहच वेद प्रजापतिम्‌ | (अथर्व॑०१०७।१७) 
ज्येष्ठ ये ब्राह्मणं विदुः, ते स्कम्भम्‌ अनुसंविदः । 
इसी प्रकार 'उच्छिष्ट” शब्द का भी ब्रह्म के महिमामय अर्थ में प्रयोग हुआ 
है | प्राण स्वरूप ईइबर की अचिन्त्य-महिमा का अनुभूत्यात्मक अ्रभिव्यश्ञन 
अनेक मंत्री में मिलता है। ऋषि ने पूर्ण-विनय के साथ अपनी भक्ति का परिचय 
देते हुए, कहां है; -- 
प्राणाय नमो यस्य सर्व॑म्‌ इंदं वशे | 
यो भूत: सर्वस्य ईद्वर:, यस्मिनु सब प्रतिष्ठितम्‌। अ्रथर्व. ।११६।१। 
उस प्राण को नमस्कार है, जिसके वश में यह सब संसार है, जो सब का 
ईश्वर है, जिसमें यह सब अच्छी तरह स्थित है। इस प्राण-शक्ति की सृष्टि- 
व्यापिनी महिमा का अमिनन्दन करते हुए. महर्षि हृदय अतृत्त ही रहता है 
प्राणों ह सर्वस्य ईइवर:, यत्‌ च प्राणिति यत्‌ च न। अ्रथर्व. ११६।१ 
प्राणो विराट प्राणो देष्ट्री, प्राणं सब उपासते । 
प्राणी ह सूयः चन्द्रमा:, प्राणम्‌ श्राहु: प्रजापतिम्‌ । अ्रथर्व. ११॥६।१२ 
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प्राण निश्नोन्त-रूप से सबका ईश्वर है, जो निश्चित्‌ रूप से श्वास लेता 
है, नहीं भी लेता है। प्राण विराद ( सर्वव्यापी ईश्वर ) तथा प्राण ही जगदगुरु 
है। सब लोग प्राण की उपासना करते हैं। प्राण ही चन्द्रमा और सूथ है। 
प्राण को ही विद्वल्जन प्रजापति कहते हैं। इस प्राण रूप ब्रह्म से समस्त-सृष्टि 
को महर्षि ने अनुप्राणित दिखाया है :--- 
यद्‌ इद॑ किच जगत्‌ सब, प्राण एजति निःसृतम्‌ । 
मह॒द्‌ भयं वज्ञम्‌ उद्यतं ये एतद्‌ विदुः अमृता: ते मवच्ति । 
भयात्‌ अस्य अग्नि: तपति, भयात्‌ तपति सूर्य: 
भयाद इन्द्रब्व वायुदच, मृत्यु: धावति पद्चम:। 
जो कुछ यह जगत्‌ है, वह प्राणरूप ब्रह्म से अभिव्यक्त हो, उसी में 
भयप्जीत हुआ गतिशील है। यह सबसे बड़ा तथा उठाये हुये वच्र की भांति 
भयंकर है। जो यह जानते हैं, वे अ्रम्मत हो जाते हैं। इसके भय से अग्नि 
तपता है, इसके भय से सूर्य तपते हैं, इसी के मय से इन्द्र, वायु और पांचवाँ 
मृत्यु दौड़ता है। प्राण-शक्ति की महिमा का उद्घाटन उपनिषदों में अनेक 
स्थलों पर मिलता है। प्राण को ही सर्वव्यापी सत्य मान कर ऋषि ने कहा है;-- 
इन्द्र: त्व॑ं प्राण तेजसा, रुद्रो असि परिरक्षिता। 
त्वं भ्रन्तरिक्षे चरसि, सुर्यःत्वं ज्योतिषां पतिः। 
हे प्राण | आप ऐश्वर्य से इन्द्र हैं, तेज से रुद्र हैं सब ओर से रक्षा करने 
वाले वायु के रूप में आकाश में चलते हैं | आप ही सब ज्योतियों के स्वामी 
सूर्य हैं। ब्रात्य! शब्द का प्रयोग प्राण! शब्द की भाँति ही गौरव पूर्ण-अर्थ में 
वेदिक-बाडूमय में मिलता है। प्राण को मी वात्य के रूप में अमिनन्दित 
करते हुए ऋषि ने कहा है :-- 
व्रात्यः त्व प्राण ! एक ऋषि, अत्ता विश्वस्थ सत्पतिः। 
वयम्‌ श्राव्चस्य दातारः पिता त्व॑ मातरिश्वनः । 
हे प्राण * आप अद्ूठ ब्रत वाले (आत्य ) श्रद्धितीव ऋषि तथा सबको 
खाने वाले श्रेष्ठ स्वामी हैं। हम लोग आप को खाने योग्य वस्तु देने वाले 
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हैं । आकाश में चलने वाले आप हमारे पालक हैं। अथर्व बेद में व्रात्य को 
विराटब्रह्म के रूप में दिखाते हुए ऋषि ने कहा है :-- 

यदस्य दक्षिणमक्ष्य्यो स आदित्यः यदस्य सब्यमक्ष्यसो स चन्द्रमा । 
योउ्स्य दक्षिण: कर्णोड्यं सो अभ्निर्थोउस्थ सव्य: कर्णो्यं स पवमानः । 
अहोरात्रे नासिके दितिश्वचादितिब्च शीर्षकपाले संवत्सरः शिरः भ्रह्ता 
अत्यड ब्रात्यों सभ्याओआड नमो ब्रात्याय ! ( अ्रथर्व, १५ वां कांड ) 

यजुब॒द में आत्यदेव का अमिनन्दन करते हुए कहा गया है:-- 

नमो ब्रात्याय ब्रात्यानाम्‌ पतये नमः । 

' मनुजी के समय में व्रात्य शब्द से संस्कार-शून्य-जनों की हीनता की प्रतीति 

द्ोने लगी थी । जिसके संबंध में इन्होंने लिखा है;-- 
सावित्रीपतिता ब्रात्या भव्न्त्यार्यविगहिताः । 

इन्द्र शब्द के भी जिस ऐश्वर्य की दिव्यता एवम्‌ पूर्णता के लिए वैदिक 
वाइमय मे प्रयोग हुआ, उत्तर काल में नहीं मिलता है। ब्रह्मचारी के प्रति 
अथववेद में बड़ी ऊची आस्था मिलती है। अनेक मंत्रों में उसकी महिम 
'का गान किया गया हैं : -- 

आधचार्यों ब्रह्मचारी, ब्रह्मचारी प्रजापति: । 

प्रजापति: विराजति, विराड इन्द्रो भवद्‌ वशी | अथर्व ११।७।१ 

बह्मचर्यण तपसा राजा राष्ट्र विरक्षति | 

आ्राचार्यों ब्रह्मचयण ब्रह्मचारिणम इच्छुते । ११॥७१७! 

बहाचर्यण तपसा, देवाः मृत्युमुपान्नत। ( अथर्व० ११।७।१६) 


ब्रह्मचारी आचार्य होता है, बह्मचारी प्रजा का स्वामी होता है। 
थ्रजा-जनों का स्वामी हो कर संसार में सुशोमिंत होता है। वह ऐश्वर्यशाली 
तथा सबको वश में रखने वाला होता है। ब्रह्मचर्य-रूपिणी-तपस्या से राजा 
लोग राष्ट्र की रक्षा करते है, इसी से आचार्य-गण मनष्य-मात्र को ब्रह्मचारी 
होने के लिए. इच्छा करते हैं। ब्रह्मचय-रूप तप से इन्द्रियाँ मृत्यु को 
छटाती हैं । पारिवारिक-जीवन के सुखमय-आदर्श की कल्पना वैदिक-साहित्य में 


( २० ) 


उच्चकोटि की मिलती है। अनेक मंत्रों में इसकी परमोत्तम माकी का प्रत्यक्ष 
ऋषि ने कराया है। अधोलिखित पंक्तियों से इसकी प्रतीति प्राप्त की जा: 
सकती है; -- 

“सहुृदयं सांमनस्यम्‌ , अ्रविद्व ष॑ कृणोमि वः । 

अ्रन्‍्यो भ्रव्यम्‌ अ्भिहर्यत, वत्सं जातम्‌ इवाष्न्या ( श्रथर्व० ३३३०१ )' 

अनुत्रतः पितु: पुत्रो, मात्रा भवतु संमना। , 

जाया पत्ये मघुमतीं वार्च वदतु शान्तिवाम्‌ | ( श्रथर्व० ३३३०२ » 

मा शभ्राता भ्रातरं द्विषन्‌ , मा स्वसारम्‌ उत स्वसा |... 

सम्यश्न: सत्रता: भृत्वा, वा वदत भद्रया | श्रथर्व० ( ३३०३ )४' 

(हे गृहस्थ जन । में आप लोगों को हृदय की एकता; मन की एकता 
ओर आपस नें दोष के अमाब से लिए, उपदेश देता हूँ। आप लोग एक-दूसरे 
के साथ इस प्रकार सद्भावना-पूर्ण व्यवहार करें, जिस प्रकार गाय अपने बड़े 
को प्यार देती है। पुत्र पिता के संकल्प के अनुरूप पूर्णतया सत्करियाशील तथा 
माता के मन के अनुरूप व्यवहारशील बनें। पत्नी पति के लिए मधुर-शीतल, 
वाणी बोले। भाई-बहन आपस में द्वघ न करें। आप लोग एक ज्ञात 
तथा एक कर्मवाले बन कर मंगलमयी वाणी से आपस में बात-चीत करें ।” 
इन उद्धृत पंक्तियों में हमारे राष्ट्र के पारिवारिक तथा सामाजिक जीवन 
के ऐक्यमाव की पूर्णता का मंगलमयमय संदेश भरा हुआ है। आज राष्ट्र- 
निर्माण के पुण्यक्षण में यह वंदिक-शील की भाषा हमारी- योजनाओं की 
सफलता के लिए पथ-प्रशस्त कर रही है। मंत्र का प्रत्यक्षर एकता और संगठन 
का आदश वरण करने के लिए प्रबुद्ध कर रहा है। उदाहरण के लिए इन 
पंक्तियों का मर्म-संदेश विचारणीय है ;-- 

ज्यायस्वन्तः चित्तिनो मावियोष्ट संराधयनन्‍्त सधुराः चरन्तः। 
अ्न्यो अन्यस्मे वल्गु बदन्‍्तः एत, सभ्रीची वाग व: संमनसः कृणोमि । 
( ग्रथ३० ३॥३०।५ ) 


वेदों में वाक-तत्त-द्शन 


जीवन-तत्व-दर्शन की अनुपमेय-विभूति ने हीं भारतीय-संस्कृति को अनन्त 
संघर्षों के बीच अमृत चारुता प्रदान की है| इस साधना में माषा-शक्ति को 
शाश्वत्‌ महनीयता का अनुसन्धान ही भारत की जगदूगुरुता का मूलाधार 
है | इसकी प्रतीति के लिए. “वग वे ब्रह्मश की अ्रति अनेक रूपों में मिलती है | जब 
तपःशील मनुष्यों ने परमोज्ज्वल सत्कर्मों द्वारा वाणी को प्राप्त करने को 
योग्यता का अनुभव किया; तब शक्तिरूपिणी ने ऋषियों में प्रवेश किया | 
ऋषियों ने वाणी को प्रा कर जन-जीवन में प्रसारित किया | उसी वाणी को 
सात छुन्द अ्रथवा सात महर्षि गायक के रूप में बार-बार स्मरण करते हैं । 
इस प्रकार तपस्थोपलब्ध वाणी की महनीयता का पूर्ण परिचय हमें प्राप्त 
होता है| ऋग्वेद में वाणी-सूक्त ही है। जिसमें शक्ति-स्वरूपिणी वाणी ने अपना 
परिचय अनेक मंत्रों में मंकृत किया है | इस सूक्त के कुछ मंत्रों द्वारा वाणी को 
महनीय-शक्ति का परिचय इस प्रकार मिलता है :-- 

श्रहं भुव॑वसुनः पृव्यस्पतिः अरहू घनानि संजयामि शब्व॒तः 

मां हवन्ते पितर॑ न जन्तवो, श्रह दाशुषे विभजामि भोजनम्‌ ॥ 

अहं भूमिम्‌ अददाम आयोय, श्रहं वृर्टि दाशुषे मर्त्याय। 

अहं अ्रपो अनयं वावशाना:, मम देवासो अनु केतुम्‌ आयन ॥ 

ऋ० ४२६२ 

मैं सब प्रकार की विभूतियों की पूर्व से ही स्वामिनी हूँ। मैंते स्बंदा सत्र 

प्रकार के ऐश्वर्यों को अपने अधिकार में रक्‍्खा है । पिता की भाँति सब प्राणी 


० की 


धन प्राप्ति के लिए मेरी प्रार्थना करते हैं | दानशील-प्राणियों को भोगने योग्यधन 
मैं देती हूँ । मैंने अपने पुत्र आर्यों के लिए भूमि दी है ! मैं दानी मनुष्यों के लिए 
धन की वर्षा करती हूँ । मैंने हीं बार-बार शब्द करने वाले जलों को प्रथ्वी पर 
सब लोगों के लिए. सुलभ किया है। विद्वान लोग मेरे ही ज्ञान का अनुसरण 
करते हैं| सज्जनों को रलाने वाले विद्वानों के द्वे षियों तथा निरफराध प्रजा पर 
प्रहार करने वालों के लिए में हीं धनुष को खींचती हैँ । अपने भक्तों के लिए 
सबको प्रमुदित करती हूँ | द्यौलोक तथा प्रथ्वीलोक में मैं सब और से प्रविष्ट 
है। इसीलिए बाणी की मंगलमयी ज्योति पर भारतीय ऋषि ने अपना पूर्ण 
विश्वास प्रकट करते हुए! उसके सदुपयोग का रहस्य-द्र्शन इस प्रकार कराया है:- 

यथा इमां वा कल्याणीम्‌ आवदानि जनेभ्यः ब्रह्म राजस्याश्यां, 
शुद्राय च, भ्र्याय च, स्वाय च, अरणाय च, प्रियो देवानां दक्षिणायै दातुः 
ईह भृयासम्‌, भ्रय॑ मे काम: समृध्यताम्‌ उप मा अदो नम तु । यजु० २६।२ 

हे ब्राह्मण ! जिस प्रकार मैं इस कल्याणी वाणी को प्रकट रूप से कहता 
हूं। उसी अ्रकार आप भी सब मनुष्यों, ब्राह्मणों, ज्षत्रियों, वेश्यों, शूद्रों, अपने 
तथा दूसरे लोगों से इस अमिलाषा से कहिये, कि मैं विद्वानों और दान देने 
वालों के लिए स्नेह का पात्र बनूँ | मेरी अमिलाषा पूर्णतया सफल हो, डिससे 
मुझे परलोक में इस कल्याणी वाणी का मूल वक्ता वह ब्रह्म प्रात्त हो । 

वेद-वाणी की अप्रतिम-महनीयता के संबंध में ऋषि ने हृदय से अपना 
विश्वास प्रकट किया है। इसके प्रवचन करने वालों को भी श्रद्धा 'पुष्पान्नलि' 
अपित की है | उदाहरण के लिए इस मंत्र की भाषा के रहस्य को ह्ृदयक्ष्म 
किया जा सकताहै | अर्थात्‌ वेद-वाणी को धारण करने वाले थि द्वान्‌ उस अमृत 
ब्रह्म के संबंध में सबंदा प्रवचन करें; जो सबका आश्रय, सबकी हृदय-गुफा 
में विद्यमान तथा सत्य स्वरूप है | इस अमृत अक्ष के एक पाद को जगद्‌ रूपिणी, 
बेखरी में प्रकट होने पर भी, तीन पाद ( पद परा; पश्यन्ती, मध्यमा ) गुफा में 
स्थित के समान हैं। जो इस एक पाद के सहित उन तीनों पादों को जानता 
है वह पिता का पिता अर्थात्‌ साक्षात्‌ ब्रह्म है । 


( २३ ) 
वाणी की इस अ्प्रतिम-महनीया-शक्ति की संस्तुति अनेक मंत्रों में मिलती 
है। इसकी मंगलमयी-उपलब्धि की ओर संकेत करते हुए ऋषि ने कहा है :-- 
याम्‌ ऋषयो मन्त्रकरतों मनीषिण:, अन्वेच्छन देवा: तपसा श्रमेण । 
ताम्‌ देवीं वां हविषा यजामहे, सा नो दातु सुक्ृतस्य लोके ॥ 
तं० बरा० राण। 
जिस वाणी को मन्त्र-दरश बुद्धिमान्‌ ऋषियों ने साधनात्मक विश्वास से प्राप्त 
किया है। विद्वानों ने ब्रह्मचर्य रूपी तप तथा बुद्धि के अशिथिल कर्मयोग से 
जिसका साक्षात्कार किया है| उस देवी स्वरूपा वाणी का श्रद्धा-भक्ति रूपी हवि से 
हम यजन करते हैं। वह सर्वदा हमको शभ कम के लोक में कियाशील बनाये | 
वेद-वाणी की इस अनुत्तम मंगल-कारिणी शक्ति का जब मंत्र द्रश ऋषि 
ध्यान करते हैं। तब स्वभावत: वे इस विश्वास में प्रबुद्ध हो कर उसका इस 
प्रकार संस्तवन करते दिखाई पड़ते हैं :-- 
स्तुता मया वरदा वेदमाता प्रचोदयन्तां पावमानी द्विजानाम्‌ । 
आयु: प्रार्ण प्रजां पशु कीत्ति द्रविर्ण ब्रह्मवचस मह्य' दत्वा ब्रजत ब्रह्मलोकम्‌ !| 
मैंने अमीश-फल-प्रसवा वेदमाता अर्थीत्‌ वेद-वाणी की संस्तुति की है। 
द्विजों को पवित्र करने वाली वह आयु, प्राण, प्रजा पश कीर्ति, धन तथा विद्या 
की ज्योति मुझे प्रदान कर इस प्रकार अनुप्राणित करे, कि तुम इस लोक का 
पूर्ण-सुख भोग कर अन्त में ब्रह्मलोक अर्थात्‌ मीक्ष को प्राप्त करो | 
यह भारत की आदि-भाषा का दिव्यस्वरूप है। किसी मी वाडमय को 
जीवनव्यापी दिव्य-संकल्प की ऐसी अभयामृत-कल्पना ही अक्षय पूज्यत्व 
प्रदान करती हैं । भाषा की इस पूजनीय-प्रकृति के साथ उसके अ्रनन्त-आकषणु 
'की चारुता का अप्सरा-प्रकृति के रूप में भी महर्षि ने साक्षात्कार किया है। 
भाषा की मनोहारिणी-रहस्यमयता का प्रत्यक्ष कराने लिए महर्बि ने कहा हैः-- 
उत त्वः पश्यच्‌ न ददर्श वाचम्‌, उत त्वः शुणवन्‌ न श्षुणोति एनाम्‌ । 
उत्त उ तल्वस्म तन्‍्व॑ विसल्रे, जाया इंव पत्ये उशती सुवासा:॥ 
१०।७१|४ 


( २४ ) 


एक विवेक-शून्य मनुष्य देखता हुआ भी वाणी के पूर्ण रहस्य को नहीं देख 
पाता है और एक मूढ़ बुद्धि सुनता हुआ भी पूर्णतया नहीं अवण कर पाता है; 
किन्तु विशिष्ट-शक्ति-सम्पन्न एक सहृदय के लिये वह शरीर को इस प्रकार खोल 
देती है, जिस प्रकार कऋतु-स्नान के पश्चात्‌ सुन्दर वस्त्रों से सजी हुई नारी 
बति के लिए अपने रहस्यमय शरीर को खोल देती है | यह भाषा की कला-मूर्ति है, 
जिसमें सृष्टि के नव-नव-निर्माण का सनातन रहस्य तिरोहित रहता है। 
इसके साथ भाषा की सुहृदू-मू्ति उसके सप्राण-प्रमाव की ग्रतीति कराती ह, 
इसी से जीवन की व्यावहारिक उपयोगिता को पूर्णता मिलती है। विद्वजन- 
निष्ठा को मित्रता का आधार स्वाध्यायशीलता ही होती हं। इसके विना 
वाणी उपयोगिता-शूज्य अर्थात्‌ प्रभावहीन .हो जाती है। इसका परिचय 
कितने मार्मिक रूप में ऋषि ने दिया है;-- 
यः तित्याज सचिविदं सरवायं, न तस्य वाचि अपि भागो अस्ति। 
यद्‌ ई शणोति अलकं श्यूणोति, नहिं प्रवेद सुक्ृतस्य पन्थाम्‌ ॥ 
ऋण ९०॥७१॥७ 
मित्रता को जानने वाले मित्र अर्थात्‌ स्वाध्याय को जिस मनुष्य ने त्याग 
दिया है, उसका वाणी के ऐश्वय में कुछ मी भाग नहीं है। जो कुछ सुनता 
हे व्यर्थ सुनता है, क्योंकि वह अच्छे कर्म के मार्ग को नहीं जानता है । 
भाषा की स्वाध्यायशीलता के साथ उसके शञ्र्थ की प्रतीति और उसकी 
अनुभूत्यात्मक साधना चरमोत्कष ' विधायिनी होती है। वाणी के मर्मज्ञों का 
ध्यान इस ओर आराइश् करने लिए ऋषि ने कहा है :-- 
उत त्वं सरव्ये स्थिरपीतम्‌ आहुः, न एवं हिन्वन्ति श्रपि वाजिनेपु । 
अधेन्वा चरति मायया एप, वा शुश्ष॒वान्‌ भ्रफलाम्‌ अपुष्पाम्‌ ।॥। 
अं० ६०७९४ 
वेद-शास्त्रादि, के अशिथिल स्वाध्याय शील मनुष्य को वाणी की मित्रता 
में पक्के अनुभव वाला कंहंते हैं। वाणी के अच्छे ज्ञाता विद्वानों में कोई भी 
उसकी बंराबरी नहीं कर सकता है। यह शिथिल स्वाध्याय वाला दूसरा व्यक्ति 
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भूठी; दूध न देने वाली गौरूपी वाणी के साथ फिरता है, जिसने वाणी को 
विना फूल अथीत्‌ अर्थ तथा विंना फल अर्थात्‌ अनुमव के सुना है। 
वाणी की उपलब्धि तथा उसके उपयोग के संबंध में अपने अनुभव का 
प्रत्यक्ष अनेक-मंत्रों में ऋषियों ने दिया है | इससे वाकू-तत्व के प्रति उनकी 
अतुल-निष्ठा का स्पष्ट परिचय मिलता है| उदाहरण के लिए ऋग्वेद का यह 
मंत्र विचारणीय है :- 
यज्ञेत वाच: पदवीयम्‌ झ्रायन्‌, ताम्‌ अ्रनु +-अविन्दन्‌ ऋषिषु प्रविष्टाम्‌ । 
ताम्‌ आशभृत्यावि--अदधु: पुरुता, तां सप्त रेमाः अभि संनवस्ते॥ 
१०।७१|४ 
जत्र मनुष्य यज्ञ कम (श्रेष्ठमम कर्म योग) से वाणी की प्राप्ति की योग्यता 
के सीमाग्यमाजन हुए, तब उन्होंने ऋषियों में प्रविष्ट हुई उस वाणी को 
समझा । उसको लाकर अर्थात्‌ शिष्यवृत्ति से प्राप्कतर जन-समष्टि में फलाया 
उसे सात छुन्द मधुर गायक के रूप में मिलकर बार बार मंंझ्ू त करते हैं। 
जी लोग वाणी-तत्व की पूर्ण मर्मजता के अमाव में भी इधर-उधर के 
सावारण-श्रायास॒ के द्वारा आत्म-प्रतारणा के कल्ुष-दम्भ की पूजा लेते हैं, 
उनके ऊपर व्यंग करते हुए ऋषि ने कहा है: -- 
इमे ये न अर्वाड_ न पर: चर॑त्ति, न ब्राह्मणासो न सुतेकरास: । 
ते एते वाचम्‌ भ्रभिषद्य पापया, सिरी तन्त्रं तच्वते अप्रजयज्ञ: ॥ 
क्लू० १०७१६ 
जो मनुष्य न नतिंक कार्यों में योग देते है ओर न धार्मिक कार्यो में भाग 
लेते हैं। न बद वाणी के पढने-पढ़ाने में ओर न यज्ञ-कर्म में हाथ बटाते हैं। 
वे अजशानी पाप-बति से बाणी को प्राप्त कर स्वेरिणी-स्त्री की माँति जाल को 
फलाते हैं। वाणी की अभिव्यक्ति तथा उसको व्यावहारिक प्रक्रिया पर भी 
ऋषि ने विचार करते हुए कहा है:--- 


चत्वारि वाकपरिमिता पदानि तानि विदुब्रोह्मणा ये मनीषिणः 
गुहा च्रीणि निहिता नेज्भयच्ति तुरी4 वाचो भनुष्या वदच्ति॥ 


( २६ ) 
वाणी के चार पद हैं, जिनको विद्वान ब्रह्मविद ब्राह्मण जानते हैं। उन 
चार वाणियों में से तीन गुहा में श्र्थात्‌ परा, पश्यन्ती मध्यमा-नामि से कण्ठ 
तक रहती हैं, इसलिए. उनको कोई नहीं जानता है । तुरीय अ्रथात्‌ चौथी 
बैखरी वाणी सामान्यतया मनुष्य बोलते हैं | वाणी की श्रधोगति उसकी आसुरी 
हीनता का प्रत्यय कराती है। जिसका परिचय ब्राहमण-मरथों में स्पष्टतया 
८. रे ्थ 
ऋषि ने कराया है :- 
न ब्राह्मणों स्लेच्छेत (शत० ३॥२।१२४) (न राक्षसीवार्च वदेत)। 
यां वे हतो वदति, याम्‌ उन्मत्तः सा राक्षसी वाक्‌ (ऐशब्रा०६।६)॥ 
वाणी के सत्य तथा असत्य दोनों रूपों पर ऋषि ने विचार किया हैं। 
वाणी के सत्य-स्वरूप का परिचय कराते हुए. लिखा है :-- 
तत्‌ एतत्‌ पुष्पं फलं वाचः, यत्‌ सत्यम्‌। सह ईदवरो यशस्वी कल्याण- 
कीतिं: भवाति, यो वाव पुष्प॑ फल वाचः सत्यं वदति ॥ 
जो सत्य है, वह वाणी का पुष्प और फल है । जो निश्चित रूप से पुष्प 
आर फल स्वरूप सत्य से युक्त वाणी को बोलता है, वह ऐश्वर्यंशाली, यशस्वी 
तथा कीति से युक्त होता हं। सत्यस्वरूपा वाणी के परिचय के साथ ही अ्रसत्य 
वाणी के ऋ्षणमंगुर प्रभाव का परिचय भी ऋषि ने इस प्रकार दिया ह :-- 
अथ एतत्‌ मूल वाचः यद्‌ भ्रनुतम्‌ | तद यथा वृक्ष: श्राविमू लः 
गुष्यति, स उद्वत्तते, एवम्‌ एवं अनुत॑ वदनु आविश लम्‌ आत्मानं करोति, 
स॒ गुष्यंति; स उद्वर्त्तते | ऐ० आ० २।३।६ 
यह जो रठ है, वाणी का-मूल ह। जेसे मूलवाला वृक्ष नग्नावस्था में 
सूख जाता हे और उखड़ जाता है, उसी प्रकार असत्य बोलने वाला मनुष्य 
बिना ढको हुईं जड़ों वाले वृक्ष के समान अपने को नग्नमूल वाला बना लेता 
सूख जाता हं और उड़ जाता है, अर्थात्‌ स्बदा के लिए. अपने 
अस्तित्व को विनश्ट कर देता है| 
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वाणी के रहस्य-दर्शन का इतना गंभीर परिचय हमारी वाणी की विकास 
परम्परा के आरंभ में ही महर्षियों ने देकर आयं-संस्कृति को सर्वदा के लिए 
आँखें दे दी हैं | इसीलिए बार-बार कहा है “सत्य वै चक्षु:” अर्थात्‌ सत्य ही 
नेत्र है। वाणी के इस रहस्य का अनुभव ऋषियों को तप: संकल्प के जागरण 
द्वारा प्रात्त हुआ हूं, इसका परिचय कराते हुए आलस्य-जन्य-प्रसुप्ति को दूर 
करने के लिए क 


यो जागार तमू ऋचः कामयन्ते, यो जागार तम्‌ उ सामानि यन्ति । 
यो जागार तम्‌ अय॑ सोमः आह, तवाहम्‌ श्रस्मि सख्ये स्योका:।॥। 
४४४ | ९४ 

जो जागता हं, उसे ऋग्वेद की मंत्रवाणी प्राप्त होती हैं। जो जागता हैं, 
उसे निश्चय रूप से यजुबंद तथा सामवेदों का मंत्र-स्वर सहज ही प्राप्त हो 
जाता है । जो जागता हँ, उससे सोम (चंद्र) कहते हैं,-“में अ्च्छा-निवास देने 
वाला आपका मित्र हूँ | इसलिए श्रथ३ बेद के ऋषि ने पूवजों के तप: संकल्प के 
ऋण का बोच कराते हुए, उससे मुक्त होने के लिए इस प्रकार सावधान 
किया हैं :-.. 

भद्रम्‌ इच्छत्त: ऋषय: स्वविदः तपो दीक्षाम्‌ उपनिषेदृ: अग्न । 

ततो राष्ट्र" बलम्‌ श्रोजश्च जात, तद्‌ अस्मे देवा: उप संनमच्तु ॥ 

देश का मंगल चाहते हुए सुख और सुख के साधनों को जानने वाले 
ऋषियों ने जिस तप ओर दीक्षा को प्राप्त किया | उससे उन्हें राज्य-सुख, बल 
तथा तेज प्रात्त हुआ । इसलिए देश का मंगल चाहने वाले विद्वान इस तप 
ओर दीक्षा-रूपी साधना की ओर झुके । वाणी-तत्व की महनीयता की प्रतीति 
द्वारा ही परमाहलाद की ग्रतीति होती है, क्योंकि वाणी का मूलाघार ब्रहम 
हू | इसके सबंध में जिज्ञासा प्रकट करते हुए उपनिषद्‌ के ऋषि'ने कहा हैँ :-- 

केन इषितं पतति प्रंषितं मनः केन प्राण: प्रथमः प्रति युक्तः 

केन इषितं वाचम्‌ वर्दच्ति, चक्षु: श्रोत्र कः उ देवों युनक्ति ॥ 


0. हट, 


किसके श्रभीष्ठ का साधक होते हुए, किसके द्वारा प्रेषित मन विषयों में 
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शेरता है! किससे आज्ञा प्राप्त कर मुख्य-प्राण चलता है! किसकी इच्छानु- 
रूपिणी इस वाणी को लोग बोलते हैं ! आँख तथा कान को कोन देखने एवम्‌ 
सुनने के लिए प्रेरित करते हैं! इस प्रश्न का उत्तर देते हुए. संमान्य ऋषि ने 
कहा द्ढे रन 

श्रोत्रस्य श्रोत्र मतसो मतड, यद वाचो ह वार्च, स उ प्राणस्य प्राण+ 

चक्षुषः चक्षु: भ्रति मुच्य धीराः प्रेत्य श्रस्मात्‌ लोकात श्रमृता: भवन्ति । 

जो श्रोत्र का भोत्र, मन का मन तथा वाणी की वाणी है। वही प्राण का 
आशण ओर नेत्र का नेत्र हे। उसके ज्ञाता विद्वान विषयों के बन्धन से मुक्त हो 
कर शरीर से इस संसार को छोड़ कर जरामरण ० रहित हो जाते हैं | 

इस प्रकार महर्षि ने वाणी को केवल व्यावहारिक जीवन की पूर्णताविधा- 
यिनी शक्ति के रूप में हीं नहीं स्वीकार किया है, किन्तु अन्त: भक्ति की पूर्णता 
के प्रतीव्याधायक रूप में भी अमिनन्दित किया है । अनि4चनीय प्रकाश की 
प्रेक्‍्ता ही वाणी की अभिव्यक्ति का मुख्याधार है; इसका परिचय देने के 
लिए महर्षि-प्रवर ने कहा है :-- 

यद्‌ वाचा अनभ्यदितं येन वाग अभि+ उद्यते । 

तद एव ब्रह्म त्वं विद्धि, न इंदं यद्‌ इदम्‌ उपासते |। 

जो वाणी क द्वारा पू्-परिच्रय का विषय नहीं होता हं, जिसक द्वारा वाणी 
अमभिव्यक्त होती है | उसी को ब्रह्म समक्तिण | इसको नहीं, जिपे लोग वाणी का 
विष्रय बनाते ह। वाणी की राष्ट्रव्यापिनी-शक्ति की उपलब्धि का ध्यान करते 
हुए अथववेद के ऋषि को दश्टि कितनी मामिक है :-- 


यावती द्यावा पृथिवी वरिम्णा यावत्‌ सप्त सिन्चवों वितष्ठिरे। 
वाचं॑ विषस्यथ दूषणीम्‌ तामितो निरवादिजम्‌ !। (४॥६।२) 
जितनी दूर तकद्यो और प्रथ्वी विस्तृतहैं, उतनी दूरी तक त्रिष को नष्ट 
करने वाली इस वाणी को मैं मुख से वो | ऋषि की इस महत्वाकाडतक्षा से 
हमारे सांस्कृतिक विश्वास का अच्छा परिचय प्रास हो जाता है। हि 
उपनिषद्‌ को भाषा में वाणी की व्यावहारिक उपयोगिता पर विचार करते 
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हुए सनत्कुमार जी ने नारद जी से कहा हूं; कि यदि वाणी नहीं होती तो, 
धर्माथर्म, सत्यासत्य, सदू-असद्‌ तथा प्रिय-अप्रिय का ज्ञान संसार को नहीं होता । 
वाणी ने ही सब कुछ का ज्ञान कराया है :-- 
यद्‌ वे वाक्‌ न अभविष्यत्‌, न धर्मो न श्रथर्मो व्यज्ञापयिष्यतु, न सर्त्यं 
न अनुतं, न साधु न असाघु, त हृदयज्ञों न अहृदयज्ञ: । वागू एवं एतत्‌ 
सर्व विज्ञापयति । 
इस प्रकार वाक-तत्व का अत्यन्त मार्मिक प्रत्यक्ष वैदिक भाषा से हमें 
प्राप्त होता है । इसके चिन्तन से हमारे वाक-तत्व की परिचयदृष्टि को पूणुता 
मिलती 


बेदों में कवि ओर काव्य 


वैदिक साहित्य मारतीय-संस्कृति-सम्यता और इतिहास का अमृत वैभव है | 
कवि और काव्य के सम्बन्ध में वेदों में जिस सत्यानुमृति की व्य॑ंजना हुई है “वह 
भारतीय काव्य-शाज्र बोध के लिये अध्ययन का मूलाधार है। कवि और काव्य 

शब्द का प्रयोग प्रेस की सुविधाओं के कारण इतने भ्रामक श्रथ में होने लगा 
है, साधारण तुऊ बन्दी करने वाले व्यक्ति भी महाकवि का सम्मान विज्ञापन 
द्वारा प्राप्त कर कृतार्थ हो रहे हैं। जिस काव्य-तत्व-बोघ को प्राप्त कर वेदिक 
ऋषियों ने-संस्तुति करते हुये कृता्थता का अनुभव किया है | श्रनुमव की पूर्णता 
तथा आत्म-निरीक्षण की दृष्टि से किसी दशा में हीन-मूल्य उन्हें नहीं कहा जा 
सकता है | यह कहना सर्वथा निरथ्थक होगा, कि प्राचीन अनुमवों का मूल्य- 
ऐतिहासिक दृष्टि से सीमा-बद्ध है। इतिहास की भी आवृत्ति होती है ओर अनु 
भवों की अर्जित विमति के सहपयोग से कोई सप्राण ऐश्वय,भोग का अधिकारी 


होता है | 


अग्नि का आविष्कार मानव के सांस्कृतिक इतिहास की महनीय शक्ति हे! 

जिस प्रकार अग्निदेव के प्रकाश से सम्यता आर संस्कृति का व्यवहारिक रूप 

आदश में परिवर्तित हुआ है उसी प्रकार अग्नि के मानवीय बेमव का अमि- 
दन भी हृदय खोल कर भारतीय मनीषियों ने किया है| 


कृवि के गौरवमय स्वरूप का दर्शन इन्हीं अग्निदेव के द्वारा भारतीय ऋपियों 
को आम हुआ है | इसीलिये अनेक मंत्रों में अग्नि के रूप में ऋषियों ने कवि प्रकृति 


५. 0, ) 
की संस्तुति की हें और संस्तुति के खिछ निवेदन किया है। उदाहरण के लिए, 
यह मंत्र द्रश्व्य है :-- 
कविमग्निमुपस्तुहि सत्यधर्माण मध्बरि । 
देव ममी व चातनम्‌ | ऋ० १।१२।७ 


यहाँ कवि शब्द का क्रान्तिदर्शी और अग्नि शब्द का अ्रग्रणी-श्रर्थ में 
प्रयोग हुआ है | उसकी स्व॒ति के लिए ऋषि ने संकेत किया हैं । अग्निदेव की 
संस्तृति कवि के रूप में करते हुए अनेक रूपों में ऋषि के भावोंद्गार व्यक्त हुए हैं । 

त्वमित्सप्रथा अस्य्ने त्रावकतः कवि: । 

त्वां विप्रासः समिधानं दीदिव आविवासन्ति वेधसः || ऋ० ८।६०॥५ 

है अग्ते |! अग्रणी देव, आप ही रक्षा करने वाले, ज्ञान स्वरूप कवि हैं । 


देदीप्यमान्‌ तेजस्वित्‌ परम प्रकाशमय ! र्ठुति करने वाले, मेधावी जन 
ग्रापको मजते तथा साक्षात्कार करते हैं | 


लिए 
ह्‌ 
3 


कवि क्‌ संबंध में ऋषि की आस्था इतनी महनीय हे, कि अग्नि को अनेक 
रूपों में देख कर भी वे कृतार्थ नहीं होते हैं :-- 

(पिता यत्कश्यपस्याग्निः श्रद्धा माता मनुः कवि: ।! 

सोमदेव की उपासना में जब ऋषि तनन्‍्मय होते हैं, उस समय कवि के रूप 
में उसकी संस्तुति करते हुए वे आनन्द में वेसुध हो जाते है: 

त्वं विप्रस्त्वं कविमंधु प्रजातमन्धसः । 

यदेषु सर्वथा अ्सि ॥ साम ० ५४२।१ 

है सोम ! आप अन्नमय कोश से प्राणधारिणी शक्ति रखनेवाले मेधावी कवि 
के रूप में साक्षात्‌ अमृत हैं । क्‍ 

कवि साज्षात्‌ परमात्मा की मूर्ति होता है, वह जन मानस को पवित्र करता 


है और लोक-मंगल-विरोधी शक्तियों को नष्ट करता है, उसकी अनन्त महिमा 
का चिन्तन करते हुए. ऋषि ने लिखा है:-- 


8 2) 


एघ कविरभिष्टतः पवित्रे अ्रधितोषते। 

पुनानो. घ्नन्नपद्धिब: || ५॥२॥१। साम० 

महाकवि अपनी लोकोचर सजनात्मिका प्रतिभा द्वारा अतीनिद्रिय दिव्य-शक्ति 
की ओर गति का पथ प्रशस्त करता है, ऋषि जब उसकी अद्भुत-शक्ति का 
स्मरण करता है, तब भाव मग्न होकर कहता है :-- 

मधुमन्तं तनूनपाचज्ञं देवेष्‌ नः कवे । 

अद्या कृण ह्यतये ॥ ६१॥१। 

कवि की पूज्यतमा-प्रकृति को ऋषि ने अनन्य निशा से देखा हैं, उसे यह 
अनुभव हुआ है, कि यह लोक मंगल का सर्वाधिक पूज्य रूप है । 

कवि और काव्य दोनों के सम्बन्ध में वैदिक ऋषियों ने जिस रूप में अपने 
विश्वास की व्यंजना की है, वह मारतीय चिन्तन दृष्टि का सर्वथा अक्षय-मौलिऋ 
वैभव है । कवि शब्द का प्रयोग जहाँ इन्द्र, अग्नि, वरुण, मरुत, सोम, रुद्र 
आदि बैदिक देवों के रूप में संस्तुतिमयी शतशः ऋचाओं में प्राप्त होता है । 
उसकी उपासना के भाव को प्रबुद्ध करने के लिये बार-बार ऋषि की आत्मा 
उत्सुक दिखाई देती है | कवि को सूर्य के समान मंगलमय पथ का प्रदर्शक 
माना है। वह सोम है। अपने अमृत से सबको सौम्यगुणों से युक्त बनाता है:- 

ऋचधवसोम स्वस्तये संजग्मानो दिवा कवे | 

पवस्व सूर््यों हशे ॥ क्‍ 

कवि अपने भाव-समुद्र की कल्पना-तरंगों में आनन्दमग्न रहता है। लोक 
मंगल का वह सर्वग्रिय आदर्श होता है, आत्मा रूपी शिल्पी को धारण करते 
हुए वह सब श्रोर वेंग से गतिशील रहता है:-- 

प्रिप्रासिष्यदत्कवि:. सिन्चोरुर्मावधिश्रितः । 

कार. विश्वत्युरुसपहम्‌ ॥. ऋ० ६१४१ 

अग्नि के रूप में कवि की महनीयता का जब ऋषि स्मरण करते हैं, तब 
जीवन के यज्ञ में उसकी ज्योति उन्हें मुग्ध करने लगती है और उनका यह स्वर 
फूट कर बहने लगता है;--- 


( देईे ) 


बीतिहोत्र॑ त्वा कवे दयमन्तं समिधीमहि । 

अ्ग्ते.. बृहन्तमध्वरे । ७१।१२। 

हे अस्ने | अन्तयामिन्‌ कवे | ज्ञान, कर्म तथा उपासना प्रम्मति जीवन-यज्ञों में 
व्यापक, सबसे महान तथा ज्योतिर्मय आपको हम ज्ञानमय मानस-यज्ञ में प्रदीत 
करते हैं। क्रान्तिदर्शी कवि सोम के रूप में अपनी दिव्य शक्ति से परमात्मा 
की ओर गतिशील रहते हैं | वैदिक ऋषि जब उनके इस महिमामय अश्तित्व का 
चिन्तन करते हैँ, तब कहते हैं:--- 

कविवेधस्थापयषि माहिनमत्यो न मुष्टो ग्र्भिवाजमघसि । ४॥२॥१३ 

महाकवि के रस का पान मित्र, वरुण, अर्यमा करते हैं| इसलिये ऋषि ने 
उनकी संस्तुति करते हुये कहा हैः-- 

रस ते मित्रो अर्यमा पिबन्तु वरुणः कवें। 

पवमानस्थ. मरुत:। ऋ० ६६४२० 

सच्चे कवि आनन्द की वर्षा करते हेँ। तपः पूतज्ञान से पवित्र करते हैं, 
तथा सबके प्रियदर्शी बन कर पांडित्यमय तेज से ग्ात्मवथोन्द्य की तन्‍्मयता में 
सुशोमित होते हैं। महाकवे को इस लोकमंगलकारिणी शक्ति का अभिननन्‍्दन 
करते हुये परम पूज्य ऋषि ने कहा है :--- 

सं देवेशशोभते वृषा कविर्योतावधि प्रिय: । 

पवमानो श्रदाभ्यः: । 

आदर्श कवि विद्वानों में ज्ञान की रमणीय ज्योति भरने के लिये भेड़ के 
बालों के बने हुये कम्बलों के द्वारा अपने को छिपाये रहता है | संसार भर की 
विपत्तियों और बाधाओं को सहन करता तथा पार करता हैं। लोक मंगल 
कारिणी विद्या की ज्योति से समन्वित होता है। ऋषि ने कवि को इस रहस्य- 
मयी साधनाशीलता का परिचय देने के लिये कहा है :-- 

प्रकृवि देव वीतयेउ्व्या वारेभिरव्यत । 

साह्यान विश्वा, अभिस्पृषत:। ३।२४ 


( हेड ) 


प्रकृति की विभिन्‍नता के अनुरूप सत्य की अनन्त रूपिणी ज्योति का 
प्रत्यक्ष महाकबि की प्रतिमा का ही सुफल है। ऋषि ने इसका परिचय कराते 
हुए. कहा है :-- 

सुपर्ण विप्राः कवयो बचोभिरेक॑सन्‍्त॑ बहुधा कल्पयन्ति | 

यद्यपि परमात्मा एक पक्षी के समान हैं, परन्तु विद्वान कवि उसकी अनेक 
प्रकार से कल्पना करता है। प्रकृति के मूल रहस्य का ज्ञान कवियों को ही 
होता है | वे तत्व दर्शन के लिये परम गोपनीय व्रत में रहते हैं। ऋषि ने 
उनकी महनीयता का परिचय कराने लिये लिखा है। 


तासां निचिवत्यु कवयो निदान घृत प्रतीका वयुनानिवस्ते । ११४२ 

इस प्रकार कवि की महनीयता का अमिनन्दन ऋषि वाणी के द्वारा अनेक 
रूपों में उपलब्ध होता है| इसका परिचय कराने के लिये स्वतन्त्र भ्रन्थ की 
अगवश्यकता है। देश के साहित्य-द्रष्टा परम पूज्य वेदबाणी के द्वारा जब तक 
कवि स्वरूप का परिचय नहीं प्राप्त कर लेते है, तब तक उनकी कवि प्रकृति की 
ख्याति भारतीय दृष्टि से सवंथा निराधार समझी जायगी । वेद मूलक भारतीय 
सभ्यता होने के कारण वैदिक आदशों के उपहास एवं उपेक्षा से देश का चरम 
अधोगमन हुआ है। जातियाँ मिटाई गई”, फल स्वरूप आठ हजार से ऊपर 
जातियाँ बन कर तेयार हो गई' | आज बौद्धिक उन्माद में यदि किसी प्रकार 
मशीन युग का आधिपत्य हमने स्वीकार कर लिया, तो व्यक्ति मनष्य नहीं हो 
सकेगा, वह मशीन का एक पुजोी हो जायगा | यदि हम किसी प्रकार भी श्रतीत 
के अनुभवों को स्वीकार करते हैं तो वेद मूलक दशनों की श्रप्रतिष्ठा, देश की 
एकता के सूत्र को कभी भी विछिन्न कर सकती है | वाल्मीकि, कालिदाछ, 
तुलसीदास को जो भारतीय सांस्कृतिक जीवनादर्श में महनीयता प्रास है, वह 
भारतीय काव्य संस्क्ृति में किसी दूसरे को नहीं प्राप्त हो सकी है। इसका 
कारण इनके कल्पना ग्रवाह की श्रतिमूलकता ही है। कवि की भाँति 
ही काव्य शब्द के ऊपर भी वैदिक दृष्टि से विचार पह्लवित नहीं हो पाया है | 
उक्त चमत्कार का आग्रह मधुर विनोदशीलता के प्रतिनिधित्व के अनुरूप 


( ३२५ ) 

उत्तरोत्तर बढ़ता गया है। वेद वाडुमय में यदि सत्य की अतलगंभीरता है, 
उक्तियों की अपूबता भी है | काव्य शब्द को वैदिक ऋषि सत्य के उस परम प्रिय 
प्रकाश के रूप में स्वीकार करते हैं, जो अपनी अनुपम शक्ति के आ्राकषंण से 
व्यक्ति के “अहम” का सहज ही समपंण कराले | वासना प्रवाह का अपनी सहज 
अनुमूतिमयता में अस्तित्व रहते हुए उसकी मुक्त ज्योति में परिणति ही काव्य 
का महनीय तत्व है । परवर्त्ती आचारयों ने इसी को साधारणीकरण के रूप में 
अभिहित किया है। रजोगुणात्मक अहंकार का उत्सग ही प्राशजगत को 
कामक्रोध के क्ुद्र व्यवसाय से मुक्त कर देता है । यह सृष्टि रजोगुण का ही 
सफल अथवा कुफल है | गीता में कहा गया है-- 
विप्रं होता रं पुरुवारमद्र हम्‌ कवि सुम्मैरी महे जात वेदसम्‌। प्र० ६२१३ 

कामएष क्रोधएष रजोगुण समुद्भव: । 

हमारे वैदिक ऋषि अ्रतीन्द्रिय तत्वद्र॒ष्टा थे। उन्होंने जन्‍्म-जन्मान्तर से 
अर्जित अहंकार के कलुष-व्यूह का ध्वंस ही काव्य शक्ति की चरम साथंकता का 
हेतु माना है। इस मंत्र के द्वारा ऋषि चिन्तन का अनुभव किया जा सकता है 

इन आत्म देव के काव्य अर्थात्‌ सामथ्य को देखिये। मृत काल में जो 
निरन्तर जीवित थे, वे आज उसके विराट्‌ आकषघंण में अपने पाथिव अहं को 
मिटा दिये | काव्य शब्द का प्रयोग ज्ञानमयी मनोरमा शक्ति के रूप में हुआ 
है | वेद वाणी की रहस्यमयी प्रमविष्णुता को भी वह द्योतित करता है । 
काव्य की इस महनीयविशेषता का परिचय वेदिक मंत्रों के द्वारा हमें प्राप्त 
होता है | उदाहरण के लिये इस मंत्र के अभिधेय का अनुमव करणीय है :«- 

पवमाना असृक्षत सोमाः इल्दवः 

ग्रभिविश्वानि का काव्या | प्र०्एार। १५। 

गुद्ध शुक्ल कर्मों के अनुष्ठाता, समादि गुण सम्पन्न योगिजन समस्त काव्यों 
अथीत्‌ वेंदवाणियों का साक्षात्कार करते हैं। योगियों को वाणी काव्य की 
महनीय वाणी होती है। कवि सत्य का दशन करते हैं, इसलिये वे स्व॒भावत 
ऋषि होते हैं| श्राचाय मट्ठतोत ने कहा है :-- 


(६ रेड ) 


तानृषि: काव्यकर्ता स्थात्‌ु ऋषिश्चकिल दर्शनात्‌। 

दर्शनाद वर्णनाच्चाथ रुढ़ा लोके कविश्वुतिः॥ 

ऋषि-कवि सत्य की महनीय व्यंजना द्वारा आत्मीयता का मुक्त आकर्षण 
भर देते हैं। उनकी वाणी पूर्ण प्रश की वाणी होती है। संस्कृत के मान्य 
आचूर्यों ने इसे स्वीकार भी किया है। आचार्य भरत मुनि ने अपने नाव्य 
शास्त्र में नाव्य काव्य की विशेषता का परिचय देने के लिये लिखा हैः-- .. 

न तत ज्ञानं, न तत्‌ शिल्पं, नसा विद्या न सा कला । 

ते सयोग्रो न तत्‌ कर्म, नाट्य 5स्मिन्‌ यज्न हश्यते ॥ क्‍ 

काव्य की महनीयता के कारण कवि प्रकृति की महनीयता स्वयं सिद्ध है | 
चाय भामह ने काव्यालोक में कवि के दायित्व का परिचय देने के लिये 
लिखा है;-- रे 

नस ज्ञव्दो न तद्वाच्य॑ नस न्‍्यायो न सा कला। 

जायते यज्न काव्याज्भम्‌ || 

ज्ञानमय जगत्‌ की अनुभव पू्ंता के कारण कवि की वाणी सवज्ञ का स्वर 
होती है | समय का प्रतिनिधित्व करने वालों के अरण्यरोदन अथवा मनोरंजन 
का प्रलाप एवं उनन्‍्माद नहीं | आचाय रूद्रट ने काव्यालंकार ग्रन्थ में काव्याज्ष 
की पूर्णता का गौरव-रूप प्रकट करते हुये कहा हैः-- 

विस्तरस्तु किमन्यत्‌ तत्‌ इह वाच्यं न वाचकं लोके । 

न भबति यत्काव्याज़ुं, सर्वज्ञत्वं -ततोष्न्यैषा | 

यह संसार विश्वनिर्माता महाकवि का काव्य है। वह अपनी इच्छा के 

अनुरूप इसका परिवत्तन करता है। इसीलिये भारतीय आचाय ने कहा है:--- 

अपारे काव्य संसारे कविरेक: प्रजापति: । 

यथास्म रोचते विश्व तथेदं परिवर्त्तते ॥ 

वैदिक ऋषि ने काव्य की इस अमृत विशेषता का प्रत्यक्ष अपनी अरतीन्द्रिय 
दृष्टि से सृष्टि के आदि काल में ही कर लिया था। काव्य का सत्प्रमाव लोक: 
मंगल में कितना समर्थ होता है, इसका परिचय इस मंत्रध्वनि के द्वारा अच्छी: 
तरह प्रात हो जाता है:-- 


( ३७ ) 


ऋषिविंप्र: पुरएएता जनानामृभुधीर उशना काव्येन । 

स चिद्विवेंद निहित॑ यदासापीच्यं ग्ुह्यनाम गोनाम्‌ || प्र० १।१॥१० 

अ्थात्‌ अतीन्द्रिय सत्य का द्रश मेघावी समस्त जीवों के पूर्व ही सर्वत्र 
व्यापक और विद्यमान परम प्रकाशमय कर्म एवं विचार-शक्ति को बढ़ाने वाला 
सबका नियन्ता परमयोगी काव्य अथवा ज्ञानमय वेद साहित्य द्वारा मनोहर 
रहस्यमय ध्वनि परिपुष्ट भावात्मक सौन्दर्य की स्वयं अनुभूति करता है ओर 
दूसरों को कराता है। मुक्ति का अ्रह्मद मरते हुये कवि का काव्य क्रर कर्म 

धनों को विछिन्न कर देता है। इसी लिये मुक्ति का आकषण मरना काव्य 

की निसग विशेषता है, जिसका परिचय ऋषि ने इस मंत्र में दिया है :-- 
प्रियाणि काव्या विश्वाचक्षाणो। अर्पतिहरिस्तुज्जान आयुधा || प्र० 5२१८ 

मोक्ष की ओर ले जाने वाला मुक्त आत्मा संसार के मनोहर ज्ञान अथवा 
काव्य का परिंदर्शन कर क्रर कर्म बन्धनों को काटते हुये विचरते हैं। कवि 
अपने काव्य के द्वारा प्राणिजगत्‌ की क्ुद्रतर स्वाथ कल्पनाओं में विराट 
आकषधण भर देता है, जिससे “उदारचरितानांतुवसुधेव कुठम्भकम! की ध्वनि- 
साथकता प्राप्त करती है;-- 

संकविः काव्या पुरुख्ेेे द्यौरिव पुष्यति॥ ऋ० ८४१।५॥ 

पूर्णता का विश्वास भी काव्य के द्वारा ही सामान्य जन जीवन को सुल्लभ 
होता है। इसीलिये ऋषि ने कहा है:-- 
. सत्यमहं गंभीर: काव्येत सत्यजातेनास्मि जातवेंदा:॥ 

इस प्रकार मनुष्य की समस्त प्रसुप्त शक्तियों को युगान्तर आह्ाद से 
अनुपराणित कर प्रबुद्ध कर देता है और मनुष्य श्ञानमय परमात्मा का दर्शन 
करने में समय हो जाते हैं| तपःसंकल्प से तेज: सम्पन्न होकर सब लोकों में 
विचरते हैं | काव्य के इस गौरवमय स्वरूप का परिचय इस मंत्र से अच्छी 

ह प्राप्त हो जाता है:-- 

:स भक्षमारणा श्रमृतस्य चारुण उभे द्यावा काव्येनाविशश्वघे | 
'तैजिष्ठा अ्रपो मंहना परिव्यत यदी देवस्य श्रवस। सदो विदु: ॥ प्र०६।२।१७ 


बेदिक-शिक्षा-नीति 


शिक्षा संचित-अनुभव ज्योति से जीवन को दिव्यता, भास्वस्ता तथा मनो- 
हरता प्रदान करती है। विश्व की शआरान्ति-मूलक-विषमताओं तथा विवशताओं पर 
विजयोपलब्धि के विश्वास को पूर्णंता देती है। इसीलिए बाह्य तथा आम्यन्तर 
सत्यों के पूर्ण-तत्व-बोध की साधना-समाधि को लोक-मंगल-मूल ब्रह्मचर्य 
आश्रम के रूप में ऋषि ने अमिनन्दित किया हैः-- 

दीर्घ सत्र वे एब उपत्ति, यो ब्रह्मचर्यम्‌ उपेति | शव० १६॥३।३॥१ 

. दीघंसत्र ( बहुत दिनों से होने वाले सोमायज्ञ ) को निश्चित रूप से वह 

मनुष्य करता है, जो ब्रह्मचय-त्रत धारण करता है। 

इस आश्रम में आचाये अथवा शिक्षक के निर्देशानुरूप आवरण वाणी- 
तत्वान्वेषक शिक्षार्थी का मुख्य-घर्म होता है। इसलिए अनुभव के. आलोक के 
रूप में शिक्षक शिक्षार्थी में प्रवेश कर अमिनव-परिणति प्राप्त करता है । 

अथ यद श्राचायवचस करोति, यद्‌ आचार्योय कर्म करोति.. स एनमु्‌ 
श्राविशति | शत० ११। ३। ३। ६। 

भिक्षाटन द्वारा विनयशीलता की दीक्षा मिलती है और यज्ञार्थ-समिधानयन 
द्वारा पूर्ण तेजस्विता आती है। अडिग संकल्प द्वारा इस आश्रम की प्रतिष्ठा 
रखने वाले स्नातक का परिचय इस प्रकार मिलता हैः-- 

तम्‌ एवम्‌ विद्वांसमू, एवं चरन्तं सव॑ वेदा: श्राविद्वन्ति यथा ह वे 
अग्नि: समिद्धो रोचते, एवं ह वे स स्नात्वा रोचते, यः एवं विद्वानू 
ब्रह्मचयं चरति। शुत० ११।३॥३/७। 

इस प्रकार ब्रह्मचय को जानने वाले तथा इस प्रकार ब्रह्मचर्य-अत पालन 


करने वाले उस व्यक्ति में सब विद्यार्य प्रवेश करती हैं | जिस प्रंकार निश्चय 
रूप से प्रज्वलित हुईं अग्नि चमकती है, इसी प्रकार वह निश्चित रूप से स्नातक: 


( ३६ ) 


होकर चमकता है। ब्रह्मचर्ब-काल जीवन के अमृत साधना-संकल्प का लोक- 
पावन पुण्य-ज्षण होता है :-- | 
ब्रह्म वे मृत्यवे प्रजा: प्रायच्छत्‌ , तस्मै ब्रह्मचारिणम्‌ एवं न प्रायच्छत्‌ । 
( शत० ११।३।२॥१ ) 
ब्ह्मारूपी प्रजापति ने निश्चित रूप से मृत्यु को सब प्रजायें दीं, उसे केवल 
ब्रह्मचारी को न दिया। प्रकृति की शान-मय-तपः शक्ति की उपासना निरलस 
रूप से व्यवहाय्य मानी गई है ३--- 
समिथः आहृत्य च अहरहः साय॑ प्रातः श्रश्निं परिचरेत्‌ ग़ो० पू० ३। ६। 
शिक्षा-प्रहण काल में आचार की मर्यादा परमाभीष्ठ है। ह 
न उपरिशायी स्थातू, न गायन: न नरत्तंत: न सरणः न निष्ठीवेत। 
( गो० पू० २७ ) 


गुरु से ऊँचे आसन पर सोने तथा बैठने वाले न हों। वासनामय विनोद 
की गान शक्ति, सामान्य विनोद की नाव्यशीलता तथा व्यर्थ परिभ्रमण निष्ठा 
को छोड़ देना चाहिए व्यर्थ थूँकना ठीक नहीं । विद्या की आराधना जीवन 
के परम-सौमाग्य की उपलब्धि है | 

विद्या तद आरोहन्ति, यत्र कामाः परागता: । 

न तत्र दक्षिणा: यान्ति न अ्रविद्वांस तपस्विन:। (शत० १०॥४/४)१६) 

विद्या से हम उस अधिकार को प्राप्त करते हैं, जहाँ जीवन की सब इच्छायें 
पूर्ण हो जाती हैं। न वहाँ अग्रतिम वैमवशाली पहुँचते हैं और न अज्ञ तपस्वी 
ही पहुंचते हैं। लोकाराध्य-शिक्षक आचार्य को विद्या कौ उपलब्धि किस प्रकार 
. होती है, इसका प्रत्यक्ष आचार्य यास्क ने अत्यन्त प्रभाविष्णु-रूप में इस प्रकार 
दिया है;-- 
विद्या ह वे ब्राह्मणम्‌ झ्राजगाम, गोपाय मा शेवधि: ते अहम अस्मि । 
असूयकाय श्रनूजवे अयताय न मा ब्र॒या: वीर्यवतती तथा स्थाम्‌। (नि०२।४)) 
यम्‌ एवं विद्या: शुचिम्‌ अप्रमत्तं, मेधाविन ब्रह्मचर्योपपन्नम्‌ । 
यः ते न द्र्‌ हां त कतमत्‌ च नाह, तस्मै मा ब्र॒याः निधिपाय ब्रह्मत्‌ । (नि०) 


( %० ) 


विंद्या वेदादि समस्त विद्याओं के पारंगत विद्वान्‌ के समीप आई और 
बोलीं; कि मेरी रक्ता कीजिए, में आपकी निधि हूँ | भ्कूठी निन्‍दा करने वाले, 
कुंटिल तथा अजितेन्द्रिय. व्यक्ति को भुके न. दीजिए । ऐसा करने से में आपके 
लिए. शक्तिशाली होऊँगी । जिसको आप निस्संदेह पवित्र, अप्रमादी, मेधावी 
तथा ब्रह्मचय से युक्त सममें, जो आपसे कमी कुछ द्रोह न करे। हे अह्मन्‌ । 
उस विद्यानिधि के रक्षक के लिए, मुझे दें। शिक्षार्थी ओर आचाय के सम्बन्ध 
में आचाय यारक की दृष्टि पूर्ण स्वस्थ दिखाई देती है। 

यः आातृणत्ति भ्रवितथेन करों, श्रदु:खं कुर्वन्‌ अमृत संप्रयंच्छन । . 

त॑ मन्येत पितरं मातर॑ं च, तस्मै न द्रह्म॑त कतमत्‌ च नाह। (निरु०) 

जो दुख को स्वथा दूर करते तथा विद्या रूपी अमृत देते हुए, सत्य 
के स्वर से कानों को खोलते हैं। उन आचाय को पिता तथा माता के रूप में 
परम पूज्य समझना चाहिए। उनसे कोई कुछ भी द्रोह न करे ! शिक्षा साधना 
की पूर्णता की उपलब्धि स्वाध्याय-सापेक्ष होती है। इसलिए स्वाध्याय ही 
शिक्षा की आराधना का प्राण है। इसका परिचय देते हुए ऋषि ने कहा है-- 

अपहत पाप्मा हि स्वाध्याय: । देव पवित्र वे एतत्‌ । ( ते० आ० २।१४। ) 

स्वाध्याय निश्चित रूप से सब पापों को नष्ट कर देता है, जीवन को देवताओं 
के समान पवित्र. बना देता है। जीवन के श्रम का मूल्य स्वाध्याय से अपरिसीम 
बहुमूल्यता प्राप्त कर लेता है। स्वाध्याय-श्रम की सार्थकता का परिचय देते हुए 
ऋषि ने कहा है:--- 

ये वे के च श्रमाः इसमे द्यावापृर्थिवी भ्रन्तरेण, 
स्वाध्यायो ह एवं तेषां परमता काष्ठा । 

निर्भान्तरूप से जो कोई भी श्रम इस द लोक और प्रथ्वी लोक के भीतर है, 
स्वाध्याय ही उसकी सर्वोच्च सीमा है। जिस किसी दशा में स्वाध्याय-निरत 
प्राणी तपस्या के पूज्यालोक में हीं रहता हैः-- 

यदि ह व श्रपि अ्रभ्यक्त: अलंकृतः: सुहितः सुखे शयने शयान 
स्वाध्यायम अ्रघीते, श्रा हु एव से नखाग्रेम्यः तपः तप्यते । के 


( #४ ) 


यदि तैल लगाये हुए, अलझार किए. हुए, भोजन से अच्छी तरह तृत होते 
हुए, कोमल बिछौने पर लेदे हुए. मी कोई स्वाध्याय करता है, तो भी निश्चित 
रूप से सिर से लेकर नख तक तपस्या करता है। स्वाध्याय शील व्यक्ति अथवा 
समाज ही सूष्टि विजय के अक्षय सुयश का महनीय अधिकारी होता है;--- 

यावन्तं ह वे इमां पृथिवीं वित्तेन पृर्णा ददत्‌ लोक॑ जयति, त्रिः तावन्त॑ 
जयति, भ्रूयासं च भ्रक्षय्यम्‌ , यः स्वाध्यायम्‌ श्रधीते । 
यः एवं विद्वानु महारात्रे उषसि उदिते व्रजन्‌ तिष्ठत्‌ श्रासीन: शयातः 
अरण्ये ग्रामे वा यावत्‌ तरसं स्वाध्यायम्‌ अ्रधीते, सर्वात्र लोकान्‌ जयति 
सर्वान लोकान्‌ अनुणो अनुभवति । ( ते० झआा० २।१५॥ ) 

चाहे जिस प्रकार भी हो; विश्व-विजयिनी-शक्ति की उपलब्धि का 
स्वाध्याय ही सर्वश्रेष्ठ साधन है। इस लोक तथा परलोक की सिद्धियों का यही 
चरम-सोपान तथा ध्येय हैः इंसलिए स्वाध्याय--यज्ञ से प्रमाद अथवा उपेक्षा 
उचित नहीं। स्वाध्याय अर्थ-बोध-युक्त होना चाहिए। श्रथ-शञान विहीन 
स्वाध्याय का कोई मूल्य नहीं होता है । आचार्य यास्क ने कहा है-- 
निश्चय रूप से जो वेदों को पढ़कर उसका अर्थ नहीं जानता है, वह 
भार ठोने वाला गद॒हा है। जो अर्थ को जानता है, वह ज्ञान के द्वारा 
कलुष को दूर कर सब प्रकार के मन्धल को प्राप्त करता है । स्वाध्याय 
जैसे मैत्री के रहस्य को जानने वाले मित्र को जो त्याग देता है, उसकी 
वाणी ऐश्वय-शूल्य बन जाती है। शुभ-कर्म के मार्ग को वह नहीं जानता 
है। जो कुछ सुनता है, निष्फल सुनता है :-- 

यः तित्याज सचिविदं सखायम्‌, न तस्य वाचि अ्रपि भागो श्रस्ति । 

यद्‌ ई ऋणोति भ्लक शुणोति नहिं प्रवेद सुकृतस्य पन्थाम्‌ । 

नारदजी ने सनत्कुमारजी से अपनी अध्ययनशीलता का परिचय इस 
प्रकार दिया हैः 

.स ह उवाच ऋग्वेद भगवों ! अ्रध्येमि, यजुरवेद॑ सामवेदम्‌ श्राथर्वर्ण 
चतुर्थम्‌ , इतिहास पुराण पश्चमं वेदानां वेदम्‌, पित्यं, राशि दैवं, निधि, 


( दर ) 


बाकोवाक्यम्‌ , एकायनं, देवविद्यां ब्रह्मविय्यां, भतविद्यां क्षत्रविद्यां, नक्षत्र 
विद्यां सपंदेव जनविद्याम्‌ । 

नारद जी ने कहा, कि हे मगवन्‌ ! ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अथवंवेद, 
इतिहास-पुराण, व्याकरण, वंशविद्या, गणित विद्या, वायुश्रादिविद्या, भूगर्भविद्या, 
तकंविद्या, नीति विद्या, रृत्यगीत वाद्य विद्या, पद्दार्थविद्या, प्राणिविद्या, शस्लास्र 
विद्या, ज्योतिविद्या, सपविद्या, और शिल्पविद्या को मैंने पढ़ा है। वेद की 
शिक्षा लेकर घर जाते हुए शिष्य को आचार्य इस प्रकार शिक्षा देते हैं; -- 

सत्यंवद, धर्म चर, स्वाध्यायात्‌ मा प्रमदः, आचार्याय प्रियं धनम्‌ 
आहत्य 5जतंतु मा व्यवच्छेत्सी:। सत्यात्‌ न प्रदितव्यं, धर्मात्‌ न प्रमदि- 
तव्यम्‌ , कुशलात न प्रमदितव्यम्‌ , भृत्ये न प्रमदितव्यम्‌, स्वाध्याय प्रवच- 
नाभ्यां न प्रमद्ितव्यम्‌ू , देवपितृकार्याम्यां न प्रमदितव्यम्‌ । मातृदेवों 
भव, पितृदेवों भव, आचार्य देवो भव, अतिथिदेवो भव यानि अनवद्यानि 
कमोणि, तानि सेवितव्यानि, नो इतराणि। यानि अस्माक॑ं सुचरितानि, 
तानित्वया उपास्यानिनों इतराणि । क्‍ 

सत्य बोलें, धर्म का आचरण करे । स्वाध्याय की उपेक्षा न करें। आचार्य 
के लिए. प्रिययन लाकर दें। वैवाहिक-बत वरुण कर सन्तति-सूत्र को आगे 
बढ़ाएं । सत्य, धर्म, स्वास्थ्य, को उपेक्षित न करें | स्वाध्याय तथा प्रवचन में 
और देवताओं एवम्‌ पितरों के कार्य में आलस्य न करे । माता, पिता, आचार्य 
तथा अ्रतिथियों के प्रति देवबुद्धि सबंदा खखें। जो निर्दोष कम हैं, वे करणीय 
हैं।जो हमारे सुन्दर आचरण हैं, उनकी उपासना करें | दूसरे आचरणों 


की नहीं । 
ब्रह्मचय-आश्रम्‌ की शिक्षा-साधना को पूर्ण करने वाले स्नातकों का जो 


परिचय ऋषि ने दिया है, उसके द्वारा वेदिक-शिक्षा-साधना की चरमदिव्यता की 
प्रतीति मिलती है। ब्रह्मचारी के जीवन-तत्व दर्शन की पूर्णता का इस मंत्र में 
कितना प्रभविष्णु प्रत्यक्ष मिल रहा है;-. 

व्रह्मचारों ब्रह्म भ्राजद्‌ विभति, तास्मिन देवा: अ्रधि विश्वे समोता:। 
: प्राणापानों जतयन्‌ आ्राद्‌ व्यानम्‌ वां मनो हृदय ब्रह्म मेधाम्‌ । 


(६ हर ) 


ब्रह्मचारी वेदादि समस्त विद्या को धारण करता है, उसमें सब देवता रहते 
हैं । वह प्राण, अपान व्यान के स्वास्थ्य को वाणी, मन एवम्‌ हृदय की, शुद्धता 
को, विद्या और बुद्धि के पूरणोत्कर्ष को प्रकट करता हुआ विचरता है। वैदिक- 
वाडसय की पावमानी ऋचाओं के स्वाध्याय का सुफल साधारण नहीं, अपितु 
असाधारण होता हैः 

पावमानीः यो अ्रध्येति ऋषिभि: संभृतं रसम्‌ | 

तस्मै सरस्वती दुहे, क्षीरं सर्पिः मधूदकम्‌। ऋ० ६६७१२ 


जिन में ऋषियों के द्वारा रस संचित है, ऐसी परमपवित्र ऋचाओं को जो 
पढ़ता है, उसके लिए सरस्वती दूध घी मधु और शीतल जल सुलम करती हैं | 
लोकवपावनी भाषा का अनुशीलत कितना महनीय होता है, इसका परिचय देने में 
ऋषि का हृदय तृत्त नहीं होता हैः-- 

पावमानीः स्वस्त्ययनीः ताभिः गच्छति तान्दनम्‌ । 

पुण्यान्‌ च भक्षान्‌ भक्षयति, अमृतत्व॑ं च गच्छेति। (सा० ड०१०७६) 

पावमानी ऋयचायें कल्याण को देने वाली हैं, उनके स्वाध्याय से साधनाशील 
प्राणी आनन्द के स्थान अर्थात्‌ सब ओर से प्रफुल्ल ग्रहस्थाश्रम को प्राप्त 
करता है। जीवन मर उत्तम भोगों को मोगता है तथा अन्त में अम्रतत्व अ्रथात्‌ 
मोद्ध को प्राप्त करता है । शिक्षा, स्वाध्याय की यह पूर्ण ध्येयशीलता ही शिक्षा- 
साधना की समाप्ति के बाद स्नातक को सब ओर से समादरणीय बना देती है। 
इसीलिए. ऋषि को स्नातक का हृदय से अमिनन्दन बार-बार करने में तृप्ति 
नहीं होती है :--- 
स॒ वेद पुत्र: पितरं मातरं स सूनुः भुवत्‌ स झुवत्‌ पुनर्मघ: | 
स उ द्याम श्रौणोद भ्रन्तरिक्षमुत स्व: स इदं विश्वम्‌ श्रभवत्‌ स आभवत्‌ । 

( अथवे० ६।१२ ) 

ब्रह्मचर्याश्रम से गहस्थाश्रम में आने वाला स्नातक पुत्ररूप होते हुए पिता 
को परम पूज्य समभता है; और अपनी माता को पुत्र रूप में परिणति 
देता है। वह पूर्ण वैभवशाली होता है। निश्चित्‌ रूप से वह दूवी अन्‍्तरित्ष 


( ४४ 9 
तथा समस्त विश्व को अपने सुयश से आच्छादित करता है | वह यह सब 
विश्व होता है ओर सब ओर से सावभौम होता है। शहस्थाअ्रम में आने वाला 
स्नातक कोई साधारण प्राणी नहीं, किन्तु अपनी अमोधघ-शक्ति से समस्त संसार 
को झ्ुकाने वाला होता है :--- ढ 
स सद्यः एति पूर्वस्माद उत्तर समुद्र' लोकानु संग्रभ्य मुहुर्‌ झ्राचरिक्रत्‌ । 
(अर्थाब० ११।७९) 
वह पहले समुद्र से अथोत्‌ ब्रह्मचर्याश्रम से ऊपर के समुद्र अथत्‌ ग्हस्था- 
श्रम को प्राप्त करना है और सब्न लोगों को संगठित कर अपनी ओर ऊुका 
लेता है। इस प्रकार वेदिक-शिक्षा-नीति सर्वार्थशाधिका है। शक्तिशील और 
सौन्दय के पूर्णोत्कर्ष का प्रत्यक्ष कराती है। उपनिषदों में यह अध्यात्मी-ज्ञान 
जनयित्री के रूप में दिखाई देती है। इसके तत्व-बोध का निदिध्यासन करने में 
ही सर्वोच्च ज्ञान-विज्ञान को सब-सुलभता मिल सकती है और मारत अपने जगद्‌ 
गुरुत्व का गौरव पुनः प्राप्त कर सकता है । 


वेदों में सामाजिक शील 


व्यक्ति आत्मीयता की अभिन्न -एकता की प्रतीति द्वारा सामाजिक आदर्श 
की प्रतिष्ठा में अदम्य-कार्य कीशल तथा महनीय-त्याग का व्रत बरण करते 
हुए दिखाई देता है। इसलिए सामाजिक शील के प्रतिष्टापक मनीषियों के 
लिए. यह आवश्यक होता है, कि वे पारस्परिक एकता अर्थात्‌ सह अस्तित्व 
बोध के द्वारा सामाजिक-संगठन को. प्रधानता दें। वेदिक-ऋषि ने एतदर्थ 
प्रबुद्ध करते हुए कहा है, हे मनुष्यों, आपस में मिलकर चलो, प्रेमपूर्वक बोलो । 
अआपलोगों के मन एक ज्ञान वाले हों । जिस प्रकार एक अनुभव वाले पू्व- 
वत्ती विद्वानों ने अपने-अपने भाग को भोग्य माना है, उसी प्रकार आप मी 
मानें । आप लोगों का संकल्प एक हो, हृदय एक हो । आप सभी का मन 
एक हो, जिससे सबका अच्छा संगठन हो। स्वार्थ-भेद के कारण बढ़ने वाली 
विषमता को दूर हटाने के लिए. साम्यानुभूति से बार-बार अनुप्राणित किया 
गया है;--- द 
समानो यन्त्र: समिति: समानी समान॑ मनः सहतचित्तम्‌ एषाम्‌ | 
(ऋ० १॥१६१२ 
इन मनुष्यों के विचार एक हों, समिति एक हो, मन एक हो और 
चिन्तन एक हो | सामाजिक-जीवन की एकता की आधार-शिला पारिवारिक 
जीवन की आदशमयता ही होती है। इसीलिए, महर्षि ने शहस्थों को व्याव- 
हारिक शील की पूर्णता की दीक्षा देते हुए. कहा है-हे ग्रहस्थ-गण । मैं 
आप लोगों को हृदय (उद्देश्य) की एकता, मन (विचार) की एकता और 
आपस में विरोध-शून्यता के लिए. उपदेश देता हूँ । आप लोग एक दूसरे के 
साथ इस प्रकार सहृदयतापूर्ण व्यवहार करें, जिस प्रकार नये उत्पन्न बछड़े को 
गो चाहती है। 


( ४६ ) 


पारिवारिक जीवन के शील-सौन्दर्य की जिस दिव्य शक्ति का प्रत्यक्ष करने 
के लिए महर्षि ने अ्रनुप्रारिणित किया है, वह सर्वथा अनुकरणीय तथा महनीय 
है-.पुत्र पिता की रुचि के अनुरूप कर्म करने वाले तथा माता के साथ एक 
मन वाले हों। पत्नी पति के लिए. मधुमबी तथा तृत्तिदायिनी वाणी बोलें। 
भाई से भाई तथा बहन से बहन देष ने करें। आप लोग एक ज्ञान तथा 
एक कर्म के ब्रती हो आपस में कल्याणी वाणी बोलें। शुभ-कर्मों के लिए, 
अनेक रूपों में महर्षि ने अग्रसर होने की प्रेरणा दी है। यही शुभ-संकल्प की 
ज्योति मनुष्य को क्षय से बचाकर अक्षय आनन्द सुलभ करती है। उदाहरण 
के लिए इन पंक्तियों में मानव-मंगल का कितना स्वस्थ परिचय प्राप्त हो रहा 
है--हे मनुष्य ! तुम्हारी उन्नति हों, अवनति न हो | में बल को तुम्हारे जीवन 
के लिए. साधन बनाता हूँ। तुम निस्संदेह इस अम्ृतमय, सुख के साधन 


शरोर रूपी रथपर बैठों और अपने जीण (बृद्ध, पूर्ण) ५ हुए. ज्ञान को मनुष्यों 
में प्रचारित करो | हे मानव, तुम अपने जोवित पुरुषों की अनुभव रूपिणी 


ज्योति के समत्ष प्राप्त हो। में तुम्हें तो वर्षों तक जीवित रहने के लिए संसार 
में लाया हूँ। तुम मृत्यु के बन्धनों और अप्रशस्तता को दूर छोड़ते हुए 
जीवन धारण करो | में तुम्हें बहुत लम्बी और बहुत अच्छी आयु देता हूँ। 

सांसारिक-जीवन-प्रवाह की संघ्षमयी कठोरता को पार करने के लिए 
सामाजिक-एकता और प्रब॒ुद्धता की अनिवार्य आवश्यकता होती है। इसका 
परिचय देते हुए ऋषि ने कहा है-यह पत्थरों वाली (कठोर संधधमयी) 
संखतिरूपी नदी बहती है। हे सुहृदूगण ! आप एक दूसरे का रद्दारा ले, 
उठे और अच्छी तरह इसे पार करें। सामाजिक जीवन की योद्धिक वीरता 
के अदम्य-प्रभाव से ही कोई राष्ट्र अन्य राष्ट्री के साथ अपनी मैत्री को प्राण- 
मयी बना सकता है। इसलिए महर्षि ने इसका दृश्यात्मक-दर्शन इस प्रकार 
कराया है--युद्ध में मुझे निरुद्ध करने वाला कोई नहीं है। यदि मैं चाहूँ, तो 
परत मी मेरा निरोध नहीं कर सकते | जिस समय में शब्द करता हूँ, उस 
समय जिसका कान वाधिर है, वह भी डर जाय। और तो और किरणमय 
सूर्य भी प्रतिदिन कॉपते हैं । 


( ४७ ) 


इस प्रकार अजेय वीरता का शंखनाद अनेक-मंत्रीं में सुनाई देता है। 
जीवन के सर्वव्यापी मज्जलमय अभ्युदय-संकल्प की पूर्णता ऋषि-चिन्तन का 
चरमोदेश्य है। जिसकी श्रुति इस प्रकार सुनाई देती है। हे चरममहिमामय ! 
हमारे राष्ट्र में वेदादि समस्त विद्याओं से देदौप्यमान ब्राह्मण उत्पन्न हों, प्रबल 
पराक्रमी अज्जअ-शत्र-संचालन-दक्ष, शज्णुओं के दमन में पूर्ण-समर्थ, सहसों से 
एकाकी युद्ध करने वाले क्षत्रिय उत्पन्न हों। गौ दूध देने वाली, बैल बोका 
ढोने वाले तथा स्तरियाँ अत्यन्त बुद्धि शालिनी उत्पन्न हो । प्रत्येक मनुष्य विजय 
प्रा्त करने का स्वभाव रखने वाले, रथों (बाहनों में बैठने वाले तथा समा- 
कुशल उत्पन्न हों। इस यशकर्त्ता के घर में विद्या-यौवन सम्पन्न, शत्रुओं को 
दूर भगाने वाले पुत्र उत्पन्न हों। हमारे राष्ट्र में बादल लोगों की इच्छा के 
अनु रूप जल को वृष्टि करें। गेहूँ, जी, धान आदि समस्त ओषधियाँ फल से 
युक्त होकर पके | प्रत्येक मनुष्य के अलब्ध-लाभ और लब्ध-संरक्षण उपभोग 
के लिए पर्यात हों । 

देश-प्रेम के अडित-विश्वास की ओजस्विनी श्रुति इस प्रकार सुनाई 
देती है-हे मात: भूमे ! तुम्हारी गोंद हम लोगों के लिए. अरोगता तथा 
अक्षयता देने बाली हो। हम लोग तुम्हारे द्वारा उत्पन्न किए पुत्र हैं। हम 
लोगों की आयु लम्बी हों। हम लोग पूर्श॑प्रबुद्ध हो तुम्हारे लिए अपनी बलि 
देने वाले बनें। इथ्वी को धारण करने वाले समस्त नैतिक रुत्यों की पूर्णता का 
प्रत्यय॒ इस मंत्र-श्रुति में ऋषि ने सुनाया है--सत्य बृहद्‌ होना चाहिए । 
सर्व-भूत-हित की परमोदार निष्ठा न्‍्याय-निर्वाह का आधार होनी चाहिए । 
वेधानिक विश्वास कठोर होना चाहिए | इसके साथ दीक्षा, तप, ब्रह्म और 
यज्ञ के पुण्य-प्रभाव प्रथ्वी को धारण करते हैं। इस मंत्र-ध्वनि के प्रत्येक शब्द 
अपनी महनीयता में स्वंथा सप्राण हैं। पार्थिव-शक्तियों में गौ के प्रति अनेक 
मंत्री में ऋषि ने अपनी अपार निष्ठा व्यक्त क्री है--. 

माता रुद्वाणां ढुहिता वसूनां स्वसा55दित्यानाम्‌ अ्रमृतस्य नाभिः । 

प्रभु वोचं चिकितुषे जनाय, मागाम्‌ अनागाम्‌ अदिति वधिष्ट 

नं४० ८|६ ०| १५। 
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 हंटा 
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यह गौ क्षत्रियों की माता, वेश्यों की पुत्री, ब्राह्मणों की बहन और अमृत 
का उद्भव-केन्द्र है। में निर्भान्त रूप से आप बुद्धिमान मनुष्य से कहता हूँ । 
इस निष्पापा माता गौ की हत्या न कीजिए. । अतिथियों के प्रति पूर्ण संमान 
की भावना मिलती है--अतिथि के भोजन के पश्चात्‌ भोजन करना चाहिए । 
7 प्ञानव-व्यवहार की सहृदयता को महर्षि ने एकता की पूर्णता में देखा है। 
इसीलिए कहा है--आप लोग बड़ों की आज्ञा मानने वाले, उदार हृदय वाले, 
आरब्ध-कर्म को पूर्ण तया सिद्ध करने वाले तथा मिलकर कार्य-मार संभालने 
वाले होकर चलते हुए परस्पर प्रथक्‌ न हों। आपस में प्रियबाक्य बोलते हुए 
एक दूसरे के समाने आएँ। मैं आप लोगों को एक मनवाला करता हू। 
साधनादर्श की महनीयता की दृष्टि से जीवन के व्यावह्रिक-अधिकार-मेद को 
स्वीकार करते हुए) भी साम्य-नीति की पूर्ण पुष्टि ही हमारे बेदिक-ऋषियों को 
अमीश है। आथिक तथा साम्प्रदायिक विषमता के विष को दूर करने के 
लिए, एकात्मता के अम्रत-भाव का ऋषि ने इस प्रकार समर्थन किया है-- 

समानी प्रपा सह वो अन्त भागः समाने योके सह वो युनज्मि । 

सम्यन्चो भ्रग्ति सपर्य्यत, अराः नाभिम्‌ इवामितः । अ्थवे० ३।३०।६। 

आप लोगों के पानी पीने का स्थान एक हो, भोजन एक साथ हो । मैं 
आप लोगों को एक जुए में एक साथ बाँधता हूँ । आप रथ की नाभि के 
चारों ओर के अरों की भांति. मिले हुए. जगद्‌गुरु परमात्मा की पूजा करें। 
समस्त जन-जीवन को इसी एकता की पूर्णता के आदर्श रूप में ऋषि ने 
देखा है ओर इसी की उपलब्धि के संकल्प को राष्ट्र -मंगल के विधाता के रूप 
में इस प्रकार अमभिव्यक्त किया है - में आप लोगों को एक साथ चलने वाला, 
एक मन वाला तथा सच्चे प्रेम के साथ एक समय मोजन करने वाला बनाता 
हैँ | आप लोग विद्वानों की भांति अमृतमय-जीवन की रक्षा करते हुए, 
वतमान रहें । सा प्रातः आप लोगों का मनप्रसन्न हो । 

सामान्य-नारी-शक्ति के प्रति जितनी. ऊंची भावना ऋषि ने प्रकट की है, 
वह नारीत्व की. महनीयता की शाश्वत्‌ स्मृति है। पति के णह में प्रवेश करने 


$ बेटे ) 


वाली वच्चू के प्रति ऋषि-हृदय का: भावीद्वार इस प्रकार श्रतिगोचर होता है; - 

सम्राज्ञी ब्वसुरे भव, साम्रज्ञी- श्वश्वां भव । 

नतान्दरि सम्राज्ञी भव; सम्राज्ञी अधिदेदवुषु ! :ऋ० १०।८५॥४ ६ 

है वधू, आप ससुर के समीप सम्राज्ी रहें, सासु के समीप सम्राज्ञी रहें। 
ननद के समीप साम्राज्ञी हो, तथा,देवर के समीप सम्राज्ञी रहें । अपने विश्वास कीं 
पुष्टि का स्तर इस मंत्र ध्वनि में ऋषि ने, भंकृत, किया है--जिस प्रकार अन्न 
की वर्षो करने वाली सिन्धु नदी सब नदियों की सम्राशी है, उसी प्रकार हे वधू! 
आप भी पति के घर में जाकर सम्राज्ञी रहें | उत्सव समारोहों में नारी के लिए 
संमान पूर्ण स्थान के लिए उल्लेख मिलता है। वे र्तलियाँ जो विधवा नहीं हैं, 
कुलीन पति वाली हैं, अंज्ञन युक्त घी से अलंकार करें । प्रसन्न मुख, रोग-रहित, 
सुन्द्र-रल्न-अलंकारों से सज्ञित, वीर-सन्तति-प्रसू बधुये उत्सव समारोहाँ में सबसे 
आगे सुरक्षित स्थान पर बैठ । नारी की कल्याणी-मर्ति का दर्शन कराते हुए. 
ऋषि ने कहा है । वह वधू कल्याणी होती है, जो सुन्दरी है और माता-पिता की 
अनुमति में रहती हुई स्वयं अपने मित्र को वरण करती है। कुछ वधुयें ऐसी भी 
होती हैं, जो वधू की इच्छा रखने वाले पुरुष के सुबश तथा तथा श्रेष्ठ कर्मों से 
अत्यन्त प्रीति करने वाली होती हैं | बरह्मचय त्रत से आए हुए. स्नातक की 
अपूर्व-शक्ति से भी महर्षि ने पर्रिचित कराया है- ब्रह्मचय-आश्रम से आने वाला 
युवक निश्चित्‌ रूप से से थौ, अन्तरितक्ष और समस्त यिश्व को अपने सुयश से 
अच्छादित कर लेता है। वह सब बिश्व होता है और सावभौम होता है। 
इसीलिए. ग्रहस्थाश्रमामिलाषी युवक की ऋषि ने इस प्रकार हृदय से 
संस्तुति की है :-- 

युवाः सुबासा: परिवीतः आगात्‌ स उ श्रेयान्‌ भवति जायमानः | 

त॑ धी रासः कवयः उस्नयन्ति स्वाध्यो मनसा देवयन्त: | ऋ०३।८।४। 

अच्छे वस्त्रों वाला, सब प्रकोर से विशेषतापन्न जो थुवक ग्रहस्थाश्रप् में 
प्रवेश करता है, अह्मचयाश्रम की संस्कार ज्योति से वह निश्चय नव जीवनप्य 
सर्वश्रेष्ठ होता है ' जो स्वाध्यायील और - हृदय से विद्वानों को चाहने वाले हैं 


( ४० ) 


वे बुद्धिमान परिंडत उस युवक को प्रतिष्ठित बनाते हैं'। दाम्पत्य-जीवन की पारि- 
वारिक-सुखाशयता का हृदय से अभिनंदन किया है--'हे दम्यती, आप दोनों 
यहाँ एकत्र ही रहें" प्रथक न हों। अपने घर में पुत्र -पोन्नीं के साथ-खेलते हुए, 
आनन्द का अनुभव करते हुए, पूरी आयु को भोगें ।” परिवार के गौरब-पूर्ण- 
संबद्दन की निष्ठा भी. दिखाई देती है। मेरे घर में शत्रुओं को मारने वाले पुत्र 
तथा विविध ग्रुर्णों से चमकने वाली कन्या हों। पुनर्विवाह की भी श्रुति 
मिलती है। | 

पुनविवाह की इच्छा रखने वाली नारी के साथ विवाह करने वाला दूसरा 
पति लोक-व्यहार में पहले के समान ही होता है। नारी मी पुनर्वार पति की 
कामना रखने वाली मिलती है :--जो ख््रों पहले एक पति को प्राप्त कर पुनः 
दूसरे पति को प्राप्त करती है। पतित्रता नारी श्रेष्ठ होती है :--पतित्रता स्त्री 
जैसे निर्दोष होती है। श्रम के प्रति पूण निष्ठा दिखाई देती हे | यह असत्य नहीं, 
कि देवता परिश्रमी की रक्षा करते हैं | देवता अनेक हैं, जिन से कुछ का संकेत 
इस प्रकार मिल जाता है| ब्राह्मण को प्रत्यक्ष देवता कहा गया है, इसी प्रकार 
विद्वानों और पितरों के लिए अति मिलती 

एतेवे देवाः प्रत्यक्ष यद्‌ ब्राह्मणाः ( तै० सं० १७४३ ) 

विद्वांसो हि देवाः ( शत० ३|७।३।१० ) 

पितरो देवा: (अथवब ० ६।१२३।३ ) 

सब मे व्यापक एक सत्य के प्रति पूण विश्वास मिलता है; -- 

एक वे इंदं विबश्व सर्वम । ( ऋ० ८५८२ 

एक सद्‌ विप्राः बहुधा वदच्ति | (ऋ० १।१६४।४६ ) 

एक सन्त बहुचा कल्पयन्ति ।: ऋ० १०१११४५४ ) 

इस प्रकार वंदिक वाहन्मय में पारिवारिक तथा सामाजिक जीवन का प्रभाव 
पूण दशन मिलता है । 


वैदिक राज-शक्ति 


बाह्य एवं अन्तस की चिरन्तन-चिर-नवीन पूर्णता की प्रतीति ही मांरतीय 
जीवन-साधना का ध्येय रही है। इसीलिये इसकी राजनैतिक दृष्टि जितनी 
स्वस्थ एवम्‌ प्रभविष्णु है, दार्शनिक-चिन्तन-दष्टि उतनी ही स्वव्यापिनी 
अतीन्द्रिय-सूच्मता के साथ लोक-पावनी एवम्‌ दिव्य है। वैदिक वाझूमय की 
अपौरुषेय अपूर्वता का यही रहस्य इसी लिये श्रानुमानिक श्रथवा अन्धानु- 


सरण की कल्पना से हमारे इतिहास का तथ्य किसी प्रकार भी अवगत नहीं 
हो सकता है। 


वैदिक-ऋषि अभय-संकल्प तथा लोकमंगल की पूर्णता में मानव-जीवन- 
साधना की सार्थकता मानते हैं। इसलिये उनका अध्यात्ममाव लॉकमंगल 
की पूर्णता का ही साधक है | परवर्त्ती काल की चिन्तन-धारा की भाँति लोक- 
मंगल का उपेक्षक नहीं है। उनका अमय-संकल्प सृष्टिव्यापी है। यहाँ थौ- 
ओऔरप्थ्वी हमारे लिये अरमय हों, चन्द्रमा और सूर्य हमंको अमय करें, विस्तृत 
अन्तरिक्ष हमको भय रहित हो, सात मूल-गोत्र ऋषियों ओर अन्य सभी ऋषियों 
की भक्ति रूपी हवि से हमारे लिये अभय हो 


तप और दीक्षा को लोक-मंगल का मूल मानते हुये इस ओर विशेष 
ध्यान देने के लिये ऋषियों ने सावधान किया है-पू्वकाल में देश का 
कल्याण चाहते हुये, सुख तथा सुख के साधनों को जानते हुये ऋषियों ने 


( ५२ ) 


तप और दीक्षा को प्राप्त किया था। उससे राष्ट्र को शक्ति तथा तेज प्राप्त 
हुआ । अ्रतः देश में मंगलामिलाषी विद्वज्जत इस ओर विशेष ध्यान दें । 


विभिन्न राष्ट्रों की तेजस्विनो शक्तियों को सम्राट के रूप में अन्‍्ताराष्ट्रय 
समभौते के यज्ञ में उपस्थित देखकर सेवा-भाव से ऋषि का हृदय अ्भिनन्दन 
करते हये प्राप्त होता है। जो सम्राट ज्ञान तथा कर्म से बढ़े हुये यज्ञ में आते 
हैं, किसी से न दबते हुये, ज्ञान रूप ज्योति से देदीप्यमान लोक में निवास 
करते हैं, उन गुण तथा कर्मों से महान्‌ भारतभूमि के पुत्रों एवं भारतभूमि 
को अपने सुख के लिये नमस्कार तथा सुन्दर स्व॒तियों से हम यथायोग्य 
सेवित करते हैं। अपने राष्ट्र के ऐश्वर्य की पूर्णता की परितृत्ति के लिये 
हृदयस्थ-मावना का ऋषि ने इस प्रकार अ्रभिव्यंजन किया है। हे सोम |! आप 
अनेक योद्धाओं से समथ, सब दीरपुत्रों वाले, परमशक्तिशाली, अ्रद॒म्प 
विजेता, तीछ्ण-अख्र-शख्त्र सम्पन्न, अख-शख्त-संचालन-कौशल-दक्त, युद्धों में 
असह्य आक्रमण करने वाले, अनेक योद्धायों में शत्रुओं को पराजित करने 
वाले अपने धनों का उचित भोक्ता होते हुए पविन्न करें। संरक्षण-शक्ति 
की इस पूर्णता के प्रति नितान्त दिव्य-निष्ठा का प्रत्यक्ष अनेक मंत्रों में अत्यन्त 
प्रभविध्ण[ु रूप में ,मिलता है। समष्टि-राष्ट्रशक्ति को सब राष्ट्रों के सौंन्द्य 
के रूप में अभिनन्दित किया है। राष्ट्र की इस प्रमुत्व-शक्ति का अनुमव अनेक 
प्रतीकों द्वारा ब्रह्म अथवा ईश्वर से अभिन्न रूप में मित्रता है | इन्द्र अपनी 
शक्तियों से अनेक रूप वाला जान पड़ता है| प्रत्येक रूप में इन्द्र प्रकट 
हुआ है। इन्हीं अपने अनन्त प्रभावमय इन्द्र को राष्ट्र नायक के रूप में ऋषि 
ने सामाजिक गौरव-दृष्टि से मान्यता दी है, आप ही इन सनातनी प्रजाओं 
के पालक ओर राजा हैं। हे इन्द्र | आप ही सब लोगों के राजा हैं। 
संसार तथा सब प्रजाओं के राजा हैं | राजा इन्द्र हैं। अपनी इस 
आराध्य राष्ट्रशक्ति के सदूगुणों का भी स्मरण कियां है | सामाजिक- 
“अंमंगल-वर्डिनी शक्तियों को दबाये तथा नियंत्रित किये बिना राष्ट्रोत्कर्ष का 
आरंभ नहीं हो सकता हैः_। क्योंकि इनकी. स्पर्द्ा ध्यंसक होती है ।. इसलिए 


( ४३ ), 


राष्ट्रनायक की शासन-नीति की पूणता के प्रति ऋषि ने अपना विश्वास इस 
अकार व्यक्तकिया है। इन्द्र समाज-मंगल-विरोधिनी शक्तियों का ,दमन करने 
बाले तथा उन्हें भयभीत करने वाले हैं| यह दण्डनीति की पूर्णंता की परिचायक- 
ध्वनि है। लोक मंगल की प्रतिष्ठा के लिये तप: संकल्प के साथ चिन्तन और 
अनुन्सन्धान करने वाले मुनि-जनों को समाहत कर राष्ट्रनायक वैधानिक-शील- 
दीक्षा के दुस्तर-पथ को सहज ही प्रशस्त बना लेते हैं। इसीलिये महर्षि ने इन्द्र 
को मुनियों का मित्र कहा है 

इस सामनीति के साथ दाम नीति मी जब पूर्ण लोक-मंगल की अमिज्ञता 
के साथ भाविष्योत्कर्ष की दृष्टि से चलती है, तभी क्रिया-कोशल के अद्स्ुत-कार्य 
सहज ही सम्न्न होते हैं। ऐसी दाम-नीति सर्वमंगला होती है। इन्द्र की 
दामनीति ऐसी ही है। इन्द्र की लोक-मंगल-नि४वता की पूर्णता से तृत्र हो 
कर महर्षि में उनकी कर-नीति के प्रतिबन्ध की पूर्ति के लिये सामान्यजनों 
को ग्रब॒ुद्ध करने कीमावना मी मिलती है। उठिये, प्रत्येक ऋठ में दिये जाने 
वाले भाग को अपने धन में देखिये । यदि तेयार है तो दीजिए, यदि नहीं 
प्रस्तुत है, तो देने के लिये उत्साह-संकल्प में सक्रिय हो जाइये ।? 


अपने राष्ट्र के नायक मनु जी के राज्य में सब प्रकार के जीवनादर्श की 
आनुरूपता का अनुमव कर महर्षि ने चिर जीवन की इच्छा प्रकट की है | 
जिस देश में विवस्वान्‌ के पुत्र मनु राजा हैं, जिस देश में सूर्य का अपनी 
अनुकूलता के लिये उपस्थान होता है, जिस देश में वे सिन्धु, सरस्वती, गंगा, 
यमुना आदि बड़ी-बड़ी नदियाँ विद्यमान हैं, उस देश में मुझे चिरजीवी कर | 
अपने राष्ट्र तायक को अधिकार वरण करते समय महर्षिं ने उचित कर्चव्य 
का आचाय के रूप में इस प्रकार सन्देश दिया है। “हे राजन अपपको राष्ट्र 
का प्रभुत्व॒ प्रांत हुआ है। ज्ञात्र-तेज के साथ आप शअ्रम्युदय को प्राप्त कर । 
आप जन्म से ही प्रजाओं के स्गमी हैं ओर अहितीय सम्राट के रूप में विराज- 
मान हैं। सम्पूर्ण दिशायें. और उपदिशायें आप का सर्वदा आह्वान करें | 
ध्यप इस राज्य में सबको मिलने योग्य तथा नमस्कार करने योग्य 


( ४४ ) 


अपने राष्ट्रनायक की सर्व-जन-सुलमता तथा सर्व-जन-पूज्यता की अपूर्व 
विशेषता का ध्यान करते हुये ऋषि ने प्रजा-रंजन के महनीय कर्तव्य की पूर्णता 
के लिये प्रबुद्ध किया है। अपनी निर्भभता और ऐश्वर्य की सिद्धि के लिये इस 
प्रकार निवेदन की भावना भी मिलती है--आप को समस्त प्रजाजनों ने राज्य 
के लिये चुना है, सम्पूर्ण दिशा तथा उपदिशाओं में रहने वाली ये पाँच प्रकार 
की देवी ( विद्या, धन, शौय और यश से चमकती हुई प्रजाये )अभिनन्दन 
करती हैं| आप राष्ट्र के डिल जैसे ऊँचे राज्यासन पर बे5 | तत्पश्चात्‌ शब्रुओं, 
के लिये भयानक हो, हमें अनेक प्रकार के धन दें |! 


राज्याधिकार की व्यावह्ारिक-मंगल-कामनाओं के साथ ख्पनी सनातन 
महनीयता की समाधि में राष्ट्र के परम-तेज को आशीव॑चन से भी ऋषि ने 
सम्मानित किया है। आपके समक्ष जय-जय शब्द करते हुये समानाधिकार के. 
सब राज्य-गण आये। अग्नि-ठुल्य तेजस्वी आपके राजदूत मित्रराष्ट्रों वाले हों । 
आपकी छी ओर आपके पुत्र सर्वदा प्रसन्न मन वाले हों । आप शब्रुओं के लिये 
भयानक हों, प्रजाजनों के अनेक प्रकार के उपहार को देखें ।.राजाज्ञा के मार्ग 
में अच्छी तरह चलने वालो, ऐश्वय-शालिनी, अनेक भेदों तथा रूपों वाली 
सब प्रजायें मिलकर आपके लिये अष्ठ से श्रेष्ठ काय करें, एकात्मभाव से स्वंदा 
आपका आवाहन करें | आप शज्रुओं के लिये मयदायक ओर महामना हो कर 
इस राज्य में सो दर्षों तक निवास करे | इस प्रकार हमारे ऋषि राष्ट्र को ऐश्वर्य- 
प्रधान मानते हैं। राष्ट्र के ऐश्वय-सम्बद्धन अथवा संरक्षण के लिए जन- 
शक्ति की सक्रियता एवम्‌ अभय-संकह्प की दृढता निंतान्त अपेक्षित होती है। 
महषि ने इस अदम्य तेजस्विता को प्रबुद्ध करने के लिए कहा है, हे नेतृत्वशाली 
प्ानव ! आष लोग आगे बढ़े ओर विजय को प्राप्त करं। आप लोगों को 
ऐश्वर्यशील परमात्मा सुख और शान्ति दे। आप लोगों की भुजायें उग्र 
बलवान हों, जिससे ञ्राप लोग किसी के द्वारा पराधीन न बनाये जा सके | 


अतिशय सहिष्णुता मृत्यु का प्रतीक होती है, जो व्यक्ति समाज अथवा 
राष्ट्र इसी की उपासना को ध्येय बना लेता है, उसके अस्तित्व को अनस्तित्व में 


( भर ) 


परिणत होते देर नहीं लगती | भारत मौतिक-सुख सुविधाओं से पूर्ण राष्ट्र रहा 
है। इसलिये इसका सुख लटने के लिये स्वकीय अथवा परक्रीय, खुलकर या 
छिपकर सवंदा प्रयत्न करते रहे। ऋषि ने इनके अस्तित्व की घातकता के 
उन्मूलन के लिये कहा है-“जो हमारे सम्बन्धी होकर भी श्रप्रिय भ्राचरण 


करते हैं, जो दूर रहकर भी हमें छिपे रूप में मारना चाहते हैं, उनको समस्त 
विद्वान पुरुष नष्ट कर दें। वेद ज्ञान अथवा पराप्पर ब्रह्म भेरे अन्तर्गत के 
रक्तुक हों, आनन्द्घन मेरी अन्तरात्मा का मंगल करे |? 


सामाजिक जीवन में अ्रमंगल अथवा उत्पीड़न को बढ़ानेवाले राष्ट्र के शत्रु 
होते हैं। उनके अस्तित्व को सहिष्णुता की दृष्टि से देखना सर्वनाश का कारण 
होता है | इसलिये समाज के मंगलमय भविष्य के लिये अशुम-शक्ति का निर्देलन 
अनिवाय होता है। इनके प्रति अभिशाप के रौद्र-संकल्प का भाव जगाते हुये 
महर्षि ने जन-जीवन को आत्मतम्मान के लिये उद्बुद्ध किया है। ढं षमाव 
रखनेवाले शत्रु-गण ब्रिना मस्तिष्क के सर्पों की तरह विवेक शून्य हो जाए । 
अपने ही क्रोध की आग से जलने वाले उनके श्रेष्ठ पुरुषों को हमारे राष्ट्र का 
तेज विनष्ट करे | छुलपूर्वक किसी की शक्ति का शोषण करने वाले, भय और 
आतंक से खा जाने वाले तथा पराधीन बनाने वाले अनेक प्रकार के अनयपूर्ण 
कार्य, शत्रु-शक्ति के सहज व्यापार होते हैं। इनके प्रति असहिष्णुता का रौद्र- 
संकल्प जब प्रबुद्ध होता है, तमी आत्मसंमान तथा देशिकगौरव की सुरक्षा का 
पथ प्रशस्त होता है। महर्षि ने अपने राष्ट्र के संनाध्यक्ष तथा न्यायाधीश -स्वरूप 
इन्द्र को एतदर्थ विनयपूबक इस प्रकार सावधान किया है। हे इन्द्र ! हे 
वृत्रहन्‌ | राक्तुस पुरुषों तथा परधन-लोलुप शोषकों को विनष्ट कीजिए | प्रगति- 
रोधक विध्न रूपी शत्रुओं के आधातकारी दाढ़ों को तोड़ दीजिए | दास की 
तरह हमें पराधीन करने वाले आम्यन्तर-व्यसन रूपी शत्रुओं के अभिमान श्रौर 
क्रोध का संहार कीजिए !! हे इन्द्र ! हमारे अर्थ-लोलुप शोषकों को नष्ट 
कोजिए ओर अपनी सनाये बढ़ाने वालों को नीचा दिखाइये, जो हमें दास के 
समान, पराधीन बनाना चाहते हैं, उन्हें अन्चकार में डाल दीजिए |? 


( ५४६ ») 


. * अपने राष्ट्र के आराध्य तेज के प्रमाव.से परिचित होकर ही लोक-मंगल- 
साधना के प्रतिनिधि ऋषि ने प्रार्थना की है। अनुभव की आँखों से अपने 
आराध्य की नियमन कारिणी शक्ति को वे देखते भी हैं। इस इन्द्र के क्रोध के 
संकल्प के सामने समस्त विश्व की प्रजायें इस प्रकार झ्कुकती हैं, जिस. प्रकार 
नदियाँ समुद्र में मिलने स्वयं चली आती हैं । तेजस्विता, ऐश्व्य और सहृदयता 
सब प्रकार से इन्द्र की शक्ति अपरिमेय है | जिस प्रकार इन्द्र की शक्तियाँ अनन्त 
है, जिनके घन की सीमा नहीं है । जिनका दान प्रकाश की माँति सबको दबा 
लेता है | इसलिए पूर्ण प्रभु-शक्ति के प्रतीक इन्द्र के योग से अपने की शक्तिशाली 
तथा ऐश्वर्यमय होने की आकांक्षा प्रकंट करना प्रजा-वर्ग के लिए स्वाभाविक 
है। है ऐश्वयशालिन | इन्द्र ! हम आपकी सहायता से अपने को परम शक्ति- 
शाली समझनेवाले को दबाने में समर्थ हों | आप हमारे रक्तुक हैं | आप ही हम 
को सब्र प्रकार से बढ़ाने वाले हैं, हम आपकी अनुकम्पा से प्रजाबल और चिर-- 
जीवन को प्राप्त करे | इन्द्र की शक्ति श्रोर सहायता से प्रीत होकर उन्हें अपनी 
प्रणति समपित करने में ऋषि गण कृतार्थता का अनुभव करते हैं | 


हे इन्द्र, हे शक्ति के स्वामी, आपकी मित्रता से वेभवशाली होकर हम 
किसी से भयभीत न॒ हों, सबको जीतने वाले तथा किसी दूसरे से न जीते जाने 
वाले आपको हम सब ओर से नमस्कार करते हैं । इस प्रकार के महापराक्रमी 
अपतिम दानशील, राष्ट्रनायक को प्राप्त कर मारतीय-प्राण अपने को हिन्दु 
( सिन्धु ) कहने में गोरव का अ्नुमव कर सका है | े महायोद्धा, आपके दानों 
से आकृष्ट हो अपने को हिन्दू ( सिन्‍्धु ) कहता हुआ मैं आपके समक्ष आता 
हूं। इन्द्र को भाँति वरुण को भी वैदिक-ऋषियों ने ईश्वरत्व की अनन्तशाक्ति 
से समन्वित राष्ट्रनायकत्व का आराध्य प्रतीक माना है । उनकी शासन कारिणी 
थ्रदूभुत्‌-ज्मता का परिचय इस मंत्र से स्पष्ट प्रात्त हो रहा है। राजा सम्राट 
वरुण ( दुःखों का निवारण करने वाले ) ने निश्चित्‌ रूप से सूर्य के लिये 
तथा अन्य अहों को उनके अनुकूल चलने के लिये विस्तृत मार्ग को बनाया है, 
पैर जहाँ नहीं टिक संकते | वहाँ ( जल में, आकाश में ) पेर रखने के लिये 


क 


इन्होंने साधन ( व्योमयाने, जलयान ) को वनाया है। हृदय को बेवने वाले 


६ ५७ ॥)॥ 
अमृत कंठु भाषणादि कर्मों को निस्‍्संदेह वे रोकने वाले हैं । 


अपने राष्ट्र की शासन-नीति के प्रतिष्ठापक वरुणदेव का स्वागत करने के 
लिए जन-जीवन कितना उत्सुक है :--- क्‍ 


कंदा क्षत्रश्चियं नरम, शथ्रा वरुण करामहे । 
मूडीकाय उस्चक्षसम्‌ ॥ (ऋ० १२५५) 


सत्र फेली हुयी दृष्टि वाले, ऋियत्व के ऐश्वर्य से सम्पन्न दीर वरुणदेव 
का अपनी ओर कृपा-दृष्टि के लिए. कब हम स्वागत करंगे। इन वरुणदेव 
की शक्ति सर्वथा सृष्टि-व्यापिनी है। आकाश में चलने वाले विमानों के मार्ग 
को ये जानते हैं ओर समुद्र में चलने वाली नोकाओों के माग को ये जानते हैं। 
इसी कारण सम्राट वरुशदेव अपनी प्रजाओं में साम्राज्य की प्रतिष्ठा में अविरत 
दत्तवित्त हैं। वे दृढ़ नियमों के पालक तथा शुभ कर्मों के अनुष्ठाता हैं। 
इसलिये अपने अपराधों की यातना से मुक्ति क लिए लोग वरुण से संस्त॒ति 
पूवेक इस प्रकार प्राथंना करते हैं। हे राजन ! आपके पास दुःखों से निदृत्ति 
के उपाय सैकड़ों ओर सहसों हैं। आपके पास गम्भीर श्रेष्ठ बुद्धि है, अपराध 
में प्रदत्त करने वाली दुद्व त्ति को हमसे प्रथक कर दूर देश में नष्ट कर दीजिए 
आर किए हुये अपराधों से भी हमें मुक्त कर दीजिए। वरुण को अपने 
अपराधों की यातना से त्ञाण के लिए जन-जीवन का प्रतिनिधित्व करते हुए 
ऋषि गण इस. प्रकार निवेदन करते हँ--ये सम्राट वरुण देव, मनुष्य ओर देव- 
लोक सब पर शासन करते हैं। विश्व-वैभव को देखने के लिये सो वर्ष से भी 
अधिक आयु की प्राप्ति के लिये प्रजाजनों के प्रतिनिधि ऋषि ने प्राथना की हैं 


त्वं विश्वेषा वरुणासि राजा, ये च देवा: असुर ! ये च सता: । 
शतं नो रास्व शरदो विचक्षे, अव्याम आयू षि सुधितानि पूर्वा 


जीवन की सुखाशाओं की उपलब्धि के लिए. महर्बि-गण अपनी महत्वा- 
काडज्षाओं के प्रति राष्ट्र के संबधनशील नियन्ता को इस प्रकार आकइृष्ट करत 


( (ंफक ) 


दिखाई देते हैं | हे वरुण ! हम से भय को भली-भाँति दूर कीजिए, हे सम्राट 
सच्चे. (अविचल) नियमों वाले हम लोगों पर अनुग्रह करें । बड़ों के गले से 
रस्सी की माँति हमसे पाप को दूर कीजिए । आप से छिंपकर रहने के लिए 
प्राणियों का निमेष मो समर्थ नहीं है| छुल-बल से दूसरों की कमाई का भोजन 
करना लोक-मंगल के विधान की दृष्टि से हमारे-ऋषियण अपराध सम्नक्तते है 
इसलिए अपने राष्ट्र के विधाता से निवेदन करते हुए कहते हैं है राजन ! मेरे 
किए हुए ऋणों को अर मुक्त कर दीजिए.। मैं दूसरों के कमाये हुए धन से 
भोजन न करूँ। क्‍योंकि ऋणी मनुष्य के लिए. बहुत सी उषाये उदय होती 
हुई भी, ऋण की चिन्ता से उदय हुई नहीं प्रतीत होती हैं। हें वरुण | उन 
प्रतिदिन उदय होने वाली उषाओं में हम लोगों को अपने जीवों को ऋण-मुत्त 
कर कोई दूसरा उपदेश दीजिए. | वरुण के अ्रप्रतिम-शासन-शील तेज: स्वरूप 
की भाँति अग्निदेव भी हमारे राष्ट्र के परमपूज्य विश्वास हैं। वें अपनी 
तेजस्विता में वरुण स्वरूप हैं | उनका अभिननन्‍्दन करते हुए ऋषि ने कहा है:- 

त्वं अग्ते ! राजा वरुणी ध्ृतत्रतः, त्वं मित्रो भवसि दस्मः ईड्य:। 

(ऋ० २।१॥४ ) 

हे अग्ने |! आप अडिग वत-धारी सम्राट वरुण हैं। आप ही दुशें को दंड 
देने वाले स्तुति योग्य मित्र हैं। अग्निदेव कों विष्णु के रूप में भी महृधि ने 
संस्तुत किया है | हे अग्ने ! आप सज्जन पुरुषों के लिए, अ्भीश पदार्थों की 
वर्षा करने वाले इन्द्र हैं, ओर आप महती स्वुति सम्पन्न वन्दनीय विष्णु हैं | 
अग्नि देव के लिए दृपति शब्द का प्रयोग करते हुए आर्थिक-शासम में उनके 
पूर्ण प्रमुत्व का भी ऋषि ने परिचय कराया है। हे दपते ! आप ऐश्वर्य- 
शक्ति-संपन्न धन के नियन्ता हैं। जो घर में आप की उपासना करता 
है, उसके आप रक्षक हैं। अ्रग्निदिव की आदशशासनशीलता की 
स्तुति अनेक मंत्रों में हृदय से महर्षि ने की है। अ्र्थ-संचय की दुष्परिणति 
के वे आदश नियन्ता हैं। जिस प्रकार सूर देव में किरणें सब ओर से 
अविचल रहती हैं, उसी प्रकार सबके पथ-प्रद्शक अग्निदेव में सब प्रकार 


( ५६ ) 


के धन सब ओर से अविचल रहते हैं | पर्व॑तों में, ओषधियों में, जलों में 
तथा मनुष्यों के खजाने में जो धन हैं; हे अग्निदेव, उन सब धनों के आप 
राजा हैं। इस प्रकार सश्टिव्यापी वैभव का यूर्ण-परिचय और नियमन ही आज 
के विश्व की सबसे बढ़ी आदर्श-समस्या है। हमारे अ्ग्निदेव इस. समस्या के 
आदर्श समाधान हैं | वे ध्वंसक-संकल्प शून्य, विश्वव्यापिनी एकत्वानुभूति की 
सहृदयता के दिव्य प्रतीक हैं | संरक्षण अथवा अनुशासन की पूर्ण-शक्ति के 
साथ उनकी सर्वव्यात्ति भी पूर्णता की है; इसलिए प्रत्येक प्राण-सश्टि आत्मरक्षा 
के लिए उन्हें पुकारती है। जिस क्षण प्राण की अग्नि-शक्ति समाप्त होती है, 
उसी क्षण उसका अस्तित्व भी समाप्त हो जाता है। इसलिए सब ओर से 
उनके प्रति रक्षा को पुकार स्वाभाविक है। ब्य॒ लोक में, इथिंदी लोक'में, सब 
प्राणियों में सब के पथ-प्रदर्शक अग्निदेव सदा पूर्ण-शक्ति के साथ विद्यमान हैं । 
वे दिन में तथा रात्रि में दुःखों से हमारी रक्षा करें। श्रग्निदिव ही आदश- 
राजदूत का काम करते हैं, ओर उत्तम-धन-ञ्रानयन के लिए, उद्योग तथा दान- 
के अनुशता भी हैं । 


त्वं दूत: त्वम्‌ उ नः परस्पा, त्वं वस्यः आ वृषभ ! प्रणेता | ऋ०२।१|७ 


वृषभ संबोधन द्वारा महर्षि ने अपने राष्ट्रनायक को प्रजाजनों के लिए 
सब प्रकार के सुखों की वर्षा करने वाला कहा है। राजन्य-जीवन की सतत 
सक्रियता तथा जन-रंजन की सहृदयता की यही सब से बड़ी गुणाव्मक विभूति है। 
मनुष्यों के च्ाण में सतत क्रियाशील अग्निदेव शाश्वत्‌ योवन के प्रतीक 
हैं| वे अपना अभिनंदन करने वाले स्तोताओों के सदा त्राता हैं। इसलिए 
मनीषी-प्राण में यौवन के अ्रजर तेज: स्वरूप अग्निदेव से रक्ता के लिए विनय 
भावना भी मिलती है। यहाँ यविष्ठ संबोधन द्वारा राष्ट्रनायक के प्रौद्योवन 
की अप्रतिम अनन्त-तेजस्विता की ओर जहाँ संकेत है; वहीं 'सहस्ों' सबोधन 
द्वारा शक्ति से उनकी पूर्ण-समर्थता भी द्योतित हो रही है। अग्निदेव को 
भाँति सोम को भी अ्रमित-शक्ति-सम्पन्न-शासक तथा पथ-प्रद्शक के रूप में 
ऋषि ने अमिनन्दित किया है। सोम की माँति ही रुद्र भी हमारे ऋषियों के 


( ६० ) 


परम तेजस्वी आदश हैं, उनकी उग्रता सूष्टि-यज्ञ का ध्यंस करेने वाली नहीं है । 
उनसे सुन्दर बुद्धि के लिए, प्रथना करते हुए. महर्षि ने कहा है :--- फ 
तव्वेष॑ वय॑ रुद्र' यज्ञसाथं, वकु कविम्‌ अवसे निह्ुयामहे। 
आरे अस्मद्‌ दैव्यं हेडो श्रस्यव॒, सुमतिम्‌ इदू वयम्‌ श्रस्थ आवृणीमहे ॥ 
( ऋ० १।११४।४ ) 
हम लोग प्रकाश स्वरूप, सष्टि-यज्ञ के साधक, दुष्टों के लिए! वक्र, सवज्ञ रुद्र 
को रक्षा के लिए अत्यन्त आदर पूर्वक बुलाते हैं। वे हम लोगों से शआआाड़ में 
देवी क्रोध को फेंके | हम लोग उनकी सुन्दर मति को माँगते हैं। इससे स्पष्ट 
प्रतीत होता है, कि रुद्र-देव शासन की सैनिक शक्ति के ही प्रतीक नहीं हैं, 
अपितु आराध्य मार्ग-दर्शक भी हैं | लोक-मंगल के न्याय प्रतिष्ठापक-प्रभुत्व के 
साथ आराध्य-निष्ठा की समन्विति की पूर्णाता को महर्षि ने सबच्र देखा है :--- 
इद्ध मित्र वरुणम्‌ अग्निम आहुः, अथो दिव्य: सः सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 
एक सदु विप्रा: बहुधा वदन्ति, अ्रग्ति यम मातरिब्वानम्‌ आ्राहुः ॥ 
( ऋ० १।१६४।४६ ) 
लोक के रक्षक तथा प्रतिष्ठापक-तत्वों की समन्वयात्मक पूर्णंता के लिये 
ब्रह्मचय और तप को अनिवार्य महत्ता प्रदान की गई है :--- 
ब्रह्मचर्यण तपसा राजा राष्ट्र विरक्षति । 
पूर्ण मानव-मंगल के प्रति9पत्रती ऋषि ने कलुष वृत्ति के आरयों को भी 
विरोधी प्रकृति के दासों के साथ विध्व॑ंस करने के लिए प्राथना की है :--- 
त्वं तानु इन्र ! उभयान्‌ अमिव्रानु, दासा वृत्राणि भ्रार्या च शूर । 
वंधी: वना इव सुधितेभि: अत्क:, आ पृत्सु दि नुणां नृतम्‌ ।! 
( ऋ० ६॥३१३।३ 
हे इन्द्र | हे पराक्रमशालिन ! आ्राप उन दोनों शत्रुश्लों को जो पापात्मा 
दस्यु और आय हैं, मार डालिए। हे नेताश्रों के श्रेष्ठ नेता, जिस प्रकार 
कुल्हाढ़ी से जंगल काटे जाते हैं, उसी प्रकार उन्हें तीढण किए हुए अख्रों से 
 म॑ ववेध्वस्त कीजिए. | है अनेक जनों सेस्तुत्य इन्द्र | जो आप को न मानने 
वाले दस्यु अथंवा आय युद्ध के लिए ललकारते- हैं, वे सब शत्रु हमसे पराजित 


६. 5) 


हों | आपकी सहायता से हम उन्हें युद्ध में मार डाले। गायों पर शअ्रत्याचार 
करने वाले पणियों को महर्षि ने देवों की ओर से दूती का काम करने वाली 
सरमा के द्वारा इस प्रकार आतंकित कराया है :-- 


दूरमित पण्यो वरीय उद॒गावो यन्तु मिनती ऋतेव। 

बृहस्पतिरयाँ अविन्दन्निगूहुंला: सोमो ग्रावाण ऋषयइच विप्रा: ॥ 

हे पाणियों, यहाँ से बहुत दूर भाग जाओ । ग़ाये कष्ट पा रही हैं। वे धर्म 
के आश्रय में इस पव॑त से लौट चले । बृहस्पति, सोम, सोमाभिषव-कर्त्ता पत्थर, 
ऋषि और मेधावी लोग इस गुप्त स्थान में स्थित गायों की बातें जान गये हैं । 
इस प्रकार प्रभु-शक्ति के अनेक रूपात्मक आदर्शोंकी व्यंजना वैदिक-मंत्रों 
में अत्यन्त प्रभविध्णु मिलती है। युग के र।जनैतिक आदश की प्रतिष्ठा में इससे 
पर्याप्त प्रेरणा मिलती है । घर्म-दशन और पदाथ-विज्ञान को राजनीति से 
मिलाने का मौलिक प्रयास दिखाई देता है । प्रशासन, दर्डनीति तथा श्रथ 
नीति पर मार्मिक प्रकाश डाला गया है | 


बेदिक साहिल में प्रकृति-दर्शन 


आधुनिक युग की समथ प्रतिमाओं ने जो कलात्मक क्रान्ति की है, उसका 
छायावाद नामकरण चाहे जिस धारणा से किया गया हो, चाहे उसके प्रयो- 
क्ताश्नों की उसके प्रति श्लाघ्य निष्ठा मले ही न रही हो, पर “छाया? शब्द 
का दिव्य शक्ति के अ्रथ में प्रयोग मिलता है, इसे स्वीकार करना ही पड़ेगा । 
ऋग्वेद के ऋषि ने 'छाया? शब्द का प्रयोग इस प्रकार किया है--ज। प्राणदाता 
ओर बलदाता है, जिसके प्रशासन को प्राणी-अ्रप्राणी सब मानते हैं और 
विद्वान लोग जिसकी उपासना करते हैं । जिसकी छाया अमृत है, झत्यु जिसकी 
वशवर्तिनी है, उस आनन्दमय देव की हम श्रद्धा-मक्ति पूवक पूजा करते हैं। 
(टुर्गा-सप्तशती? में छाया का प्रयोग इस प्रकार किया गया है :-- 

या देवी सब भूतेबु, छाया रूपेण संस्थिता । 

नमस्तस्थै: नमस्तस्थे: नमस्तस्थो नमोन्रमः ॥| 

यहाँ छाया की शक्ति के रूप में वन्दना की गई है। छाया शब्द अपने 
अमिषेयार्थ के द्वारा अन्धकार ओर प्रकाश दोनों की ओर संकेत करता है। 
इसलिए अरूप जीवन की रूपात्मक ज्योति:सुथ्टि को भी छाया कह सकते हैं 
ज्योति रूपिणी सूर्य की पत्नी भी है | यदि जीवन के अन्धकार पक्ष से ही छाया 
शब्द का सम्बन्ध आ्रालोचक जोड़ते हैं, तो उन्हें यह भी समझना चाहिये कि:-- 

तम आसीत्तमसा ग्रूढ्मग्र उप्रकेतं सलिलं सर्वमा इंदम्‌ । 

तुच्छये नाभ्वपिहितं यदासीत्त पसस्तन्‍्महिम्नाउजायतेकम्‌ ॥ 

( ऋग्तेद १०११२६।३) 


( छ३ ) 
इसी सत्य को उपनिषद इस प्रकार कहता है :-- 


यः तमसि तिष्ठनु तमस अन्तरः, य॑ तमो न वेंद, यस्य तमः शरीरंम्‌ । 
यः तम अन्तरो यमयति, एष ते आत्मा श्रन्तर्यामी अमृतः॥ 


इस तमसाबृत अथवा तमोमय प्रकाश के साथ अनुभृत्यात्मकत आत्मीयता 
के बिना मानवीय-सूष्टि सौन्दर्य की पूर्णता सबंथा असंभव है। इसलिए, प्रकृति के 
शक्तिमय अस्तित्व के साथ सेन्द्रिय-मानव चेतना की तादात्प्राभिव्यक्ति के द्वारा 
व्यक्ति-मानव में समष्टि-म्ानव का आकर्षण भरकर सप्राण सामाजिक आदर्श 
की प्रतिष्ठा भारतीय महर्षि--कवियों ने की है । व्यक्ति-चेतना के उन्मुक्त तथा 
सप्राण सौन्दर्ययोध का जिस रूपात्मक शैली में प्रयोग वैदिक वाड्मय में 
मिलता है। वह अचेतन तथा सामान्य चेतन सत्ता के साथ मानवीय चेतना की 
सौन्दर्यानुभूति के रूप में मिलता है और अतिमानवीय सौन्दय की विराट तथा 
सूच्म दिव्यानुभूति के रूप में मी | प्रथम शेंली की सांस्कारिक चेतना यदि आज 
की छायावाद के नाम से अ्रमिह्ित काव्य-ध्वनि में मिलती है, तो दूसरो रहस्य- 
बाद के नाम से विह्ञप्ित काव्य-धारा में। इनक यथाथ परिचय के प्रति 
आ्रान्ति का कारण आधुनिक समीक्षकों को परवशता ही है। भारतीय काव्य की 
उन्मुक्त सांस्कृतिक चेतना की प्रवत्तनात्मक ध्वनियों के साथ बाद का निरथंक 
पुछुलल्‍ला लगाकर बदनाम करना ही इनका लक्ष्य रहा है। अ्वेतन के द्वारा 
व्यक्ति मानव चेतना की सौन्दर्यानुभृति का मधुर प्रत्यक्ष राजि और उषा के 
सम्बन्ध की अनेकशः मंत्र-ध्वनियों में मिलता है| पति के शासन में रहने वाली 
राजि और उबा स्वरूपिणी बहनों की जीवन राँकी दशनीय है “दोनों बहनों को 
माग एक ओर अनन्त है | देवशातित होकर दोनों श्रलग-अलग उस पर चलती 
हैँ | विपरीत रूपों तथा एक मनवाली दोनों न बुरा-भला बोल पाती हैं ओर न 
खड़ी होती हैं | पुत्री के रूप में उघा की गौरव-फाँकी मारतीय ऋषि इस प्रकार 
देखते हैं---वह नित्य योवन-सम्पन्ना, शुञ्रवसना, आकाश पुत्री उघा, अन्धकार का 
दृष्टि से दूर करती है, वह सारे पार्थिव घनों की अधीश्वरी है । सुभगे, तुम ओज 
यहाँ अन्धक!र दूर करो । यह वही उधा है, जो नवयौवन धारण कर ओर तेज 


( एड .) 


द्वारा निगूढ़ अन्धकार को विनष्ट करके जागती है। लण्जाहीना युवती की- तरह 
सूय के सम्मुख आगमन करती और सूय यज्ञ, तथा अग्नि को शुभागमन सूचित 
करती है। युवती यज्ञवेदी है। उसके चार कोने है, उसकी मूर्ति सुन्दर और 
धृत के कारण स्निग्ध है। वह उत्तमोत्तम वस्त्रधारण करती है, दो पक्षी (बजमान 
और पुरोहित) उस पर बेठते हैं'। वहाँ देवता लोग अपना अपना भाग पाते 
हैं। ज्वलन्त अग्नि की बालक स्वरूप में कल्पना की गई है, इस नवीन बालक 
अग्नि का क्या ही अद्भुत प्रभाव है | दूध पान के लिये यह बालक माता पिता 
के पास नहीं जाता है, परन्तु यह बालक--आ्रादुभू त हुआ है । जन्म के साथ 
ही इस बालक ने कठिन दूत काय का भार ग्रहण कर उसका निर्वाह किया 


५७७ 


है | जिस पजन्य” क प्रति गीता के प्रत्यक्ष कर्ता महृषि व्यास ने लिखा है किः--- 
अन्नाड्ूवच्ति भूतानि पर्जन्यादन्तसं भवः । ( गीता ३।१४ ) 


भन्न से प्राणी उत्पन्न होते है और प्रजन्य.से अन्न उत्पन्न होता है। 
मानव समाज की इस मूल शक्ति-पजन्य का कैसा गौरव पूर प्रत्यक्ष भारतीय 
ऋषि ने किया है| पजन्य वृक्षों को नष्ट करते हैं, राक्षसों का वध किया करते हैं 
और महान्‌ भय द्वारा समग्र भुवन को केपा देते हैं| प्रयत्नपत्त में पर्जन्य की 
व्याति शाश्वत्‌ है | पर्जन्य का एक ओर शक्तिमय प्रत्यक्ष है, दूसरी ओर गौरवा- 
मिनन्दन भी है । हे पजन्य, तुम्हारे ही कम से प्रथिवी ग्रवनत होती है, तम्हारे 
ही कम से पादयुक्त पशु समूह पुष्ट होते ह। तुम्हारे ही कम से ओ्रोषधियाँ 
विध वण धारण करती है । तुम्हें हम लोगों को महान सुख प्रदान करना 
चाहिये। स्पर्शाउमूति में प्रत्यक्ष होने वाले वायु की. कैसी गौरब-अनुभूति 
भारतीय ऋषि को हुयी हे--वायु तुमसे पहले किसी ने सोम पान नहीं किया 
है, तुम्हीं इसक प्रथम पान करने योग्य हो | ठम हवन कर्त्ता निष्पाप लोगों का 
हृव्य स्वीकार करते हो । सारी गायें, तुम्हारे लिए दूध देती हैं ओर दूसरे परी 
भी प्रदान करती हैं | प्रथिवी पर उगने वाली वनस्पतियों पर मातृत्व का आरोप 
कर शिशु हृदय ऋषि ने इस प्रकार निवेदन किया है--हैं मातृरूप ऑओंषधियों, 
तुम्हारे जन्म असीम हैं. और तुम्हारे प्ररोहण अपरिमित हैं| ठुम सौ कर्मों वाली. हो, 
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तुम मुझे आपरोग्य प्रदान करो। यही छाया स्मृति चस्म आध्यामिक दिव्य ज्योति 
में राम की सहधर्मिणी जानकी के रूप में परिणत पाती है। ऋग्वेद के नवें 
अनुवाक के १०८ व॑ सूक्त में लुटेरे पणियों के साथ राजनीतिक दूती का काम 
कुतिया सरमा करती है। यहाँ पर मानवीय नारी का आरोप कर महर्षि कवि 
ने बड़ा मनोहर संवाद दिया है। पशु-पक्तियों के संवाद की इस परम्परा 
ने भारतीय काव्य में आकर्षण भर दिया है। वाल्मीकि रामायण में कुत्ते 
ओर मिन्तुक द्विज का विनोद पूरु कथानक इस प्रकृति-स्मृति की ही अनुध्वनि 
है। महर्षि कवि तुलसीदास क्‌ काव्य में इसमहच्चिन्तन का अपूर्व चमत्कार 
ग्द्धराज, हनुमान, जाम्बवान्‌ , अंगद सुग्रीव आ्रादि के साथ काकभुसु डिजी 
की चरित्र सृष्टि में मिलता है । पृथ्वी और सूथ के पारस्परिक स्नेह सम्बन्ध की 
छाया--स्म्ृति का प्रत्यक्ष महर्षि कवि ने इस प्रकार दिया है--“णुक अच्छे पत्तों 
(किरणों) वाला पक्की सूय अन्तरिक्ष में प्रविष्ट हुआ | वह समस्त चेतन तथा 
अचेतन जग को देखता है, उसे विशुद्ध मन से अत्यन्त सन्निकटता से मेंने देखा | 
माता (भूमि) उसको चाटती है; उससे जल वृष्टि लेती है और वह माता को 

ता है | राजि और दिवा को सूय की कन्या के रूप में कवि ने इस प्रकार 
अमिनन्दित किया है--दीसिमान सूय की विभिन्न रूपिणी दो कन्याये ( रात्रि 
और दिवा ) हैं। इनमें एक नक्षत्र समूह और दूसरी सूय क द्वारा समुज्ज्वल है। 
प्रथक रूप से संचरणशीला, परस्पर विरोधिनी एवं पवित्रता विधायिनी तथा 
सवथा स्तुत्य ये देवियाँ हमारा स्तोत्र सुनकर प्रसन्न हों। वेदिक साहित्य में 
प्रकृति दशन बड़ा मनोरम है| इसकेस्वरूप की काको अ्रपनी पूणता में अनुपमेय 
है, यह वसुन्धरा अपनी सहज प्रवृत्ति का परित्याग कभी नहीं करती 


सरस्वतीः सरयु: सिन्धु ऊर्मिभि:. महोमही अवसाज्ध्यन्तु वक्षणों: । 
देवी आपो मातरः सदयित्वस्वो, घृतवत्‌ पेया मधुमत नो अचत ॥ 
( ऋ० १०।६४।६ ) 
नदियों की सुष्रमा भी विलक्षण हैं :--सरस्वती, सरयू और सिन्धु अपनी 
लहरों से जो बड़ी-बढ़ी नदियां हैं । वे हमारी रक्षा के लिए आयें और दिव्य 


( ६६ .) 


जलों वाली तीनों माताएँ सत्कर्मों के लिए प्रेरणा करती हुईं घृत तथा मथु क 
ठुल्य श्रपने जल को दं। सरस्वती और सिन्धु के प्रति ऋषि-कवि की वाणी 
द्व्यतम है। हे श्रेष्तमाता |! हे श्र नदी एवं देवी ! हम आपके बिना अप्रशस्तों 
के समान हैं। हे माता, हमें प्रशस्त कीजिए | करुणा के मधुर और गम्भीर 
संवेदन के साथ क्रोध की उम्रतर प्रकृति का भी मानव रूप में प्रत्यक्ष ऋषि-कवि 
ने कराया है | हे मन्यु, हमारा सामना करने वाले शत्रु को हराओ; काटते- 
काटते और मारते-मारते शत्रुओं के सामने जाओ | ठम्हारे दुद्ध घ बल को कोन 
रोक सकता है १ इस संक्तित दशन से यह स्पष्ट है, कि वैदिक काव्य ध्वनि की 
प्रकृति-स्तृति नितान्त मधुर गम्भीर, तथा श्लोजस्वनी भावना से युक्त है। 
आध्यामिक संकल्पादर्शों की मानव-चेतना के माध्यम से ही इन्द्र, वरुण एवं सोम 
आदि की अनेक रूपों में अभिव्यंजना हुई है | 


वैदिक धम-नीति 


भारतोय-प्रकृति का धम ही प्राण है। पुरुषाथ-चतुष्टय की सिद्धि का यही 
आधार है। इसलिए इसकी सर्वश्रेष्ठता असन्दिग्ध है ;-- 


धर्मो विश्वस्थ जगतः प्रतिष्ठा, लोके घरम्मिष्ठ' प्रजा: उपसपन्ति । 

घर्मेशा पापम्‌ अपनुदति, धर्म सर्व' प्रतिष्ठितम्‌ । 

तस्माद धर्म परमम्‌ वदन्ति | तै० ग्रा० १०६।३। 

'धर्स समस्त ससार की प्रतिष्ठा है, संसार में घर्मशील के पास समस्त 
प्रजाय॑ आती है | धर्मात्मा प्राणी घ॒र्मं से पाप को दूर करते हैं। धर्म में सब 
कुछ प्रतिष्ठित है, इसलिए मनीषीजन धर्म को सवश्रेष्ठ कहते हैं। इस प्रकार 
यह धमनिष्ठा लोक-मंगल साधक सत्य-संकल्प से भिन्न नहीं है :-- 

यो वे स धर्म: सत्यं वे तत्‌ । तस्मात्‌ सत्य वदन्तं 

आहुः धर्म वदति इति, धर्म वा वदन्तं सत्यं वदति इति । 

तद्‌ हु एव एतद्‌ उभय॑ भवति । शत० १४॥४२॥३६। 

जो यह निश्चय रूप से घम है, वही निर्श्नान्त रूप से सत्य है। इसलिए 
सत्य बोलते हुए व्यक्ति के प्रति कहते हैं, कि यह धर्मानुरूप बोल . रहा है 
ओर घम के अनुकूल बोलते हुए व्यक्ति के प्रति कहते हैं, कि यह सत्य बोल 
रहा है। सत्य के साथ असत्य की वैसी ही स्पर्धा रहती है, जिस प्रकार धर्म 
के साथ अधम की रहती है, पर विजय-श्री सत्य अथवा धरम को ही मिलती है। 
समभदार मजुष्य को यह जानना सरल है, कि सत्य ओर असत्य दोनों 
बचन आपस में स्पर्धा रखते हैं | इन दोनों में जो सत्य है, वह अधिक सरल 
है, उसकी निश्चितरूप से ईश्वर रक्ा करता है और जो मूठ है, उसका 


( एईं८ ) 


सर्बनाश करता है। आराध्य-देव इन्द्र को धम का प्रवर्तक मानते हुए ऋषि ने 
इस प्रकार संस्तुत्य कहा है। है मानव, आप लोग इन्द्र के लिए बृहत्‌ साम (महान्‌ 
संगीत) को गाएँ, जो महान हैं, मेधावी हैं, धम के प्रवर्तक हैं और पूजा के योग्य 
हैँ ।” नारी और पुरुष के दाम्पत्य-त्रत को धर्म के द्वारा विहित-अनुष्ठान कहा 
गया है। भाग्यवान ने तुम्हारे हाथ को पकड़ा है, प्रजा के उत्पादक ने 
तुम्हारे हाथ को अहण किया है | तुम धर्म से पत्नी हो और में धर्म से तुम्हारा 
सृहपति हूं ।” सृष्टि के खश्टा को सत्यधर्मा कह कर महृषि ने अपने हृदय की निष्ठा 
को व्यक्त किया है। जिस सत्यधर्मा ने प्रथिवी अथवा दो का - सजन किया है, 
लबिन्‍्होंने आह्यदप्रद बड़े जलों वाली नदी, समुद्रों, को बनाया, उन प्रजापति 
हिरण्यगर्भ की हवियज्ञ से अद्धापूवंक हम पूजा करते हैं, वे हमें नष्ट न करें। सष्षि 
के नियमों के साथ शुद्धाचरण पर बल दिखाई देता है । जो आचरण को पवित्र 
करने वाला, विस्तार वाला और सबसे प्राचीन धर्म है, जिससे पवित्र हुआ 
मनुष्य पापों को पार कर जाता है, उस परम पवित्र शुद्ध आचरण से पविन्न हुए 
हम भयंकर पापरूप्ी शत्रु कों पार करें। संसार के सब प्राणियों के प्रति मैत्री की 
भावना का इस प्रकार समर्थन मिलता है। हे अज्ञानध्वंसक * मुझे शान में दृढ़ 
करे, जिससे सब प्राणी मुझे मित्र की दृष्टि से देखें। मैं सब प्राणियों को देखू', 
हमलोग मित्र को दृष्टि से सब प्राणियों को देखें |” पुरुषत्व के प्रति गौरब-निष्ठा 
दिखाई देतीं है :-- क्‍ क्‍ 

पुरुष: एव इद सर्व यद्‌ भ्रुतम्‌ यत्‌ च भव्यम | ऋ० श्गश्गरा 

पुरुषः ही यह सब कुछ है, जो अब तक हुआ है और आगे होगा । यह 
पुरुषयज्ञ-संकल्प के साथ चार-बर्णों का प्रतिष्ठापक हुआ :-- 

ब्राह्मणों श्रस्य मुखम आसीत्‌, बाहू राजन्य: कृत: । 

ऊरू तदु अस्य यद्‌ वेश्य: पदम्यां शुद्रो अजायत। ऋ० १०९०१२॥ 

इसका मुख ब्राह्मण हुआ, दोनों भ्रुजाय क्षत्रिय हुईं । दोनों राने वैश्य के 
रूप में तथा चरणों के रूप में शुद्र कल्पित हुए । ब्राह्मण के संबंध में अनेक 
श्रुतियां मिलती हैं।-- 


( ७४० ) 

मनुष्य की आयु सामान्य रूप से सौ वर्ष मानी गई है, इससे बहुत 
अधिक वर्षों तक भी वह जीवित रहेता हैंः-- 

शतायुः वे पुरुष; | भ्रपि हि भूयांसि शतात्‌ वर्षेम्य: पुरुषो जीवति । 

ते० ब्रा० १७६। शत० १९३।१६। 
सन्‍्तति-परम्परा से मनुष्य अमृत रूप प्राप्त करता है +-- 
प्रजाभि: अग्ने ! अमृतत्वम्‌ अ्रश्याम्‌ । ऋ० ४॥४१०। 

हे अग्ने ! मैं पुत्रन्यौनत्रों से अमृतत्व को प्राप्त करू । मनुष्य 
ऋण के साथ पैदा होता है । उसे ब्रह्मचर्य के द्वारा ऋषियों से, यज्ञ के 
द्वारा देवताओं से और प्रजा के द्वारा पितरों से उक्रण होना पढ़ता है। श्रम 
ओर तप के प्रति समान निष्ठा मिलती है । प्रकृति की उपासना के कारण संयम- 
संकल्प की पुष्टि हुई है । 


वंदिक-भक्ति-भावना 


जीवन के श्रम-मूलक संघर्ष अथवा बोध-मूलक तपः संकल्प में ज्यों-ज्यों 
अनुभृत्यात्मक विश्वास की निर्म्रान्‍्तता मनुष्य को सुलभ होती गयी है, 
त्योंस्यों सप्राण आत्मीयता की विनय बृत्ति का उद्रेक उसमें तीत्रतर होता 
गया है। प्रकृति को नियमानुवर्तित अथवा अमिनव चमत्कृति-शीलता 
के मूल रहस्य की जिज्ञासा ज्यों-ज्यों बलवती होती गयी है, त्यों-त्यों व्यक्ति अथवा 
लोक-मंगल की सद्भावना में समुचित स्थिरता आती गयी है, इस प्रकार प्रकृति 
की विभिन्न शक्तियों में आत्म-मद्धलकारिणी दिव्य-शक्ति का अनुभव कर एक 
ओर मनुष्य ने निराशामयी-संशयशीलता से ऊपर उठकर जीवनाकांछ्षा में 
आनन्दमय उत्साह का अमुमव किया है, दूसरी ओर समष्टिव्यापी स्वतन्त्र- 
स्वतन्त्र मज्ञलमय आलोक की पूर्णता की प्रतीति द्वारा रिक्तता अथवा अतृप्ति- 
जन्य विवशता में आहलाद भाव की समर्थ-शक्ति का अनुभव किया है। भारत- 
वंष संसार के अन्य देशों की अपेक्षा प्राकृतिक विभूतियों की निरुपमता; 
अद्भुतता तथा सर्वाज्ञ पूर्णता का महिमामय दिव्यकेन्द्र है। शरद कौ निमल 
मधुर श्री ने सम्यता के प्रारम्मिक-युग में मानव-प्राण शक्ति में जीवनाकांज्षा का 
अमन्द उत्साह यहाँ भर दिया है :--- 
तच्चल्षु: देवहितं पुरस्तात्‌ शुक्रम्‌ उच्चरत । 
पव्येम शरदः शतम्‌, अदीनाः स्थाम॒ शरदः शर्त, भूयश्च शरदः शतात्‌ । 
( यजु० २६।१४ » 


यह सबका पथ प्रदर्शक, विद्वानों का प्रिय, परम पवित्र समन्ष उदित है। 
( हे देव हम आपकी कृपा से ) सौ वर्ष देखे, सौ वर्ष जीवित रहें, सौ वर्ष 


( ७२ ) 


झ्दीन रहें, सो वर्ष से भी अधिक अदीन जीवन प्रास करें। सूष्टि व्यापक 
प्रकाश स्वरूप विष्णु तत्व का अनुभव ऋषि ने प्राप्त करा दिया है। जिसके 
विषय में लिखा है :--- 

जो विष्णु का सबसे उत्कृष्ट पद है, उसे बुद्धिमान, निष्काम कर्मयोगी 
अशान-निद्रा से प्रबुद्ध अपने हृदय-मन्दिर में अच्छी तरह प्रकाशित करते हैं।' 
विप्णु-स्वरूप की व्यापकता से अनुप्राणित करने के लिए जीवन की निःसंगमाधथुरी 
का प्रंत्यज्ञ आवश्यक है। में विष्णु की किन-किन शक्तियों को कहूं, जिसने 
पृथ्वी के कण-कण को माप लिया है। इन विष्णुदेव ने एकाकी समस्त सृष्टि को 
संभाला है | जिस विष्णु ने एकाकी त्रिगुण श्रव्यक्त, प्रथिवी, द्यो तथा रुब 
प्राणियों को धारण किया है, उस देव के प्रति अपनी पूर्ण सद्घभावना का परिचय 
ऋषि ने इस प्रकार दिया है। “अर्थ को जानते हुए इन विष्णु देव के नाम 
का आमरण-उच्चारण कीजिए | हे विष्णों ! हम आप महान की श्रेष्ठमति का 
अनुसरण कर ।” विष्णुदेव की भांति वरुणदेव के प्रति अपनी श्रद्धा को कवि ने 
प्रकट किया है। सबके ऊपर दृष्टि रखनेवाले, ऋ्षत्रियत्व के आदश से युक्त वीर 
वरुण का अपनी ओर कृपादृष्टि के लिये कब हम स्वागत करंगे। वरुणदेव 
सृष्टि-व्यापी प्रभुत्व से सम्पन्न हैं । जो आकाश में रहते हुए आकाशचारी विमानों 
के माग को जानते हैं और समुद्र में रहते हुए सामुद्विक मार्गों के प्रदशक हैं, ये 
वरुणदेव प्रजाओं में साम्राज्य की सुव्यवस्था के लिए, पूर्ण प्रबुद्ध हैं । 

. जब को धारण किए हुए शोभन, कर्मयशञ के अनुष्ठाता वरुण अपनी प्रजाशओरों 
में साम्राज्य के लिए. सव प्रकार से प्रबुद्ध हैं। वरुणदेव की भांति ही अभिदेव 
के प्रति भी हमारे ऋषियों की अनेक रूपों में भक्ति-भावना प्रकद हुई हैं। 
है अभिदेव ! आप ही हमारे पिता और उत्तम शिक्षक हैं। आप ही 
सोमयोग्यं झ्रा्यों को अपनी ओर आकृष्ट करने वाले तथा भनुष्यों को ऋषि 
बनाने वाले हैं ।” एक ही सत्य के प्रकाश को अनेक रूपों में लोक-मगल 
करने में तत्पर जानकर ऋषियों ने अपने रागात्मक हृदय की भक्ति का 
परिचय दिया है, उदाहरण के लिए उक्त प्रसंग द्रष्टव्य है :-- 


( ७३ ) 


स धाता स विधर्ता, स वायु: नम: उच्छुंतम्‌ । 
सश्र्यमा स वरुण: स रुद्रः सः महादेव: ॥ ( भ्रथवं० १३७४ ) 


इन सर्वशक्तिसम्पन्नमहिमामय देव से रक्षा के लिए ऋषि ने 
प्रार्थना की है| “वे दिन में और रात्रि में हमारी दुःखों से रक्षा करें।” 
शाष्-मक्ति की मावना भी अनेक रूपों में मिलती है | नदियों से विनम्र 
निवेदन के साथ महर्षि ने कहा है, 'हम लोग आपके बिना अंप्रशस्त के समान 
हैं ।” चारों ओर एक ही प्रकाश का अनुभव करते हुए ऋषि ने कहा है-- वह 
सब ओर नेत्रवाला है और सब ओर मुखबाला है, द्यूलोक और प्रथिवी लोक का 
सर्जन करता हुआ वह एक देव सृष्टि संकल्प रूप तेज से अपेने को भलीभांति 
तपाता है।” सृष्टि व्यापक उस ब्रह्म की ऋषि ने अनेकमन्त्रों में श्रपनी प्रणति- 
भक्ति समर्पित की है-- द 


यो भूतं च भव्यं च, सर्व यश्चर अ्रधितिष्ठति । 

स्वर्‌ यस्य च केवलं तस्मै ज्येष्टाय ब्राह्मण नम: । (अर्थव०१०।८।१) 

“जो भूत, भविष्य एवं वतंमान का शासक है, केवल दुख रहित आनन्द 
जिसका स्वरूप है | उन सर्वश्रेष्ठ ब्रह्म को नमस्कार है ।” पारिवारिक जीवन कौ 
सम्बन्वानुभूति के साथ भी महर्षि ने अपने आराध्य की महिमा को व्यक्त किया 
है । हे सबको बसाने वाले | आप ही हमारे पिता हैं। अनन्त ज्ञानस्वरूप आप 
ही हमारी माता हैं | हम आपके सुख के लिए प्रार्थी हैं।” भक्तिपूवक अपने 
आराध्य की स्तुति करते हुए महृषि ने अन्तरात्मा को इस प्रकार विगलित 
किया है, परमात्मा हमारा बन्धु, हमारा पिता तथा विधाता है। वह सब लोकों 
और पदार्थों को जानता है ।”? अपने उपासना-संकल्प की प्रकाशमयी पूर्णता पर 
आराध्य महर्षि का विश्वास सर्वथा अविचल है, जिसे उन्होंने इस प्रकार व्यक्त 
किया है-- 

वेदाहमेत॑ पुरुष॑ महान्तम्‌, आदित्यवर्णः तमसः परस्तात्‌ । 

तम्‌ एव विदित्वा श्रतिस्ृत्युम्‌ एति, न अन्य: पन्‍था विद्यते अयनाय । 


( ७४ ) 
इन प्रकाशमय-अ्ह्म को संस्तुति के साथ महर्षि ने अपना प्रणति-यपुरथ इस 
प्रकार समर्पित किया है-- क्‍ 
“जो देवों को अग्नि, वायु, सूर्यादि रूप से अभिव्यक्ति के लिये आजा देते 
हैं, जो देवों के समक्ष अज्ञात रूप से स्थित हैं, जो देवों से पूर्व सष्टि-संकल्प रूप 
से प्रकद हुये हैं, उन प्रकाश स्वरूप ब्रह्म के लिये नमस्कार है।” इन्हीं त्रह्म को 
प्राण रूप में महर्षि ने इस प्रकार प्रणति अ्रपिंत की है-- 
प्राणाय नमो यस्य स्वध्‌ इदं वे | ( श्रथर्व ११६१ ) 
उन प्राण-रूप ब्रह्म के लिये नमस्कार है | जिसके वश में यह समस्त संसार 
है ।” परमात्मा के नाम की महिमा का भी महर्षि ने अनुभव किया है और 
इसका परिचयदेते हुए ऋग्वेद के ऋषि ने कहा है-- 
“हे यशस्विन्‌ ! मैं सबंदा आपके नाम को स्मरण करता हूं।” इसी नाम 
स्मरण की महिमा का अनुभव अथव॑वेद के ऋषि ने कराया है-- 
नाम नाम्ता जोहवीति, पुरा सूर्य्यात पुरोषसः । 
यद्‌ अ्रजः प्रथम सम्बभूव । 
जो प्रजापति को उसके नाम से सूर्योदय से पहले तथा उपा से पहले 
बार-बार पुकारते हैं और जो अजन्मा ( मनुष्य ) इस कर्म में (नाम स्मरण में) 
मुख्य होते हैं, वे निश्चय उस स्वराज्य को पाते हैं, जिससे बढ़ कर वूसरी कोई 
वस्तु नहीं है |” 
भक्ति-भाव की पूर्णता की प्रतीति का आधार मुख्यतया नमन क्रिया होती 
है। हमारे ऋषिगण इससे पूर्णतया परिचित हैं-- 
नम इढुम् नम आा विवासे नमो दाधार पृथिवीमुतद्याम्‌ । 
नमो देवेभ्यो नम ईशा एपां कथंचिदेनो नमसा विवासे । 
( ऋ० भ्र० ८। अनु ० ५सू ५१।८। 
“नमस्कार सबसे बड़ी वस्तु है, इसलिए मैं नमस्कार करता हूं, नमस्कार ही 
स्व और प्रथ्वी को धारण करता है, इसलिए मैं देवों को नमस्कार करता हूँ ।” 


(६ ४४ ) 


इस प्रकार कौ विनयानुभूति के बिना क्लुद्रतर-स्वार्थ के अविश्वास मूलक ध्वंसा- 
त्मक अहंकारका नियन्त्रण कदापि नहीं हो सकता है, इसलिए यह विश्वास-मूलक 
विनय-भावना आज के विश्व के लिए पावन अमृत है । 


नाम-स्मरण के महत्व-बोध द्वारा मनुष्य को पूर्णतया सामाजिक अमभ्युदय 
की सिद्धि सुलभ होती है, तथा राजनीतिक आदर्श को प्रतिष्ठा मिलती है। लोक 
की इस मंगलम यी स्थिति की वन्दनीयता को अभिनन्दित करते हुए. इस प्रकार 
अपनी प्रणति-पुष्पाज्नलि आराध्य महर्षि ने भेट की है। अपने आराध्य की सहज 
क्षमाशीलता पर पूर्ण भावकतामय विश्वास है। जिसका परिचय इन्होंने इस 
प्रकार दिया है-- 


हे प्रमो ! आप देवकृत अपमान रूपी पाप को क्षमा करने वाले हैं, पितृकृत 

आज्ञा भंग रूपी पाप को क्षमा करनेवाले हैं, मन में किए हुए अनिष्ट-चिन्तन 
रूपी पाप को क्षमा करनेवाले हैं, ज्ञानाबस्था एवं अज्ञात सभी प्रकार के पापों 
को आप मुक्त करनेवाले हैं। अपने आराध्य की इस सहृदयता का अनुभव 
करते हुए पूर्ण तृप्ति के लिए. निवेदन भी विनय पूर्वक इस प्रकार किया है--- 
हे प्रभो मेरे मन को तृत्त कीजिए | मेरी वाणी को तृप्त कीजिए, मेरे प्राण को 
तृप्त कीजिए, मेरे नेत्रों की तृत कीजिए | मेरी आत्मा एवं प्रजाओं को तृप्त 
कीजिए । मेरे बन्घुओं ओर भत्यों को तृत कीजिए |? अपने आराध्य की प्रकाश- 
मयी अनुभूति को तनन्‍्मयता में बार-बार महर्षि ने प्रणति पुष्प आर्पित कर कृता- 
थंता का अनुभव किया है-- 


नम: शंभवाय च मयो भवाय च नमः दांकराय व मयस्कराय च । 
नमः शिवाय च शिवतराय च | ( यजु० १६।४१ ) 
“सांसारिक सुख के प्रवाह के लिए नमस्कार है। मोज्ञसुख के प्रवाह के 


लिए भी नमस्कार है | शान्ति-सुख के दाता के लिए. नभस्कार है। कल्याण 
स्वरूप के लिए नमस्कार है। परम कल्याण स्वरूप के लिए नमस्कार है। 


€ ७३६ ) 


जीवन के काल-प्रवाह के प्रति हमारे ऋषि अनास्थाशील नहों हैं ।? अपनी भक्ति 
भावना की तन्‍्मयता में इन्होंने लिखा है कि :-- 

नमः सायं नमः प्रातः नमो राज्या नमोदिवा । 

भवाय च दर्बाय च उभाष्यां भ्रकरं नमः । ( अथर्व ११।१।१६ ) 


“सब्ध्या समय में नमस्कार है प्रातःकाल में नमस्कार है । रात्रि में नमस्कार 
है, जगत के उत्पादक तथा संहारक के लिए दोनों हाथों से नमस्कार करता हूँ ।” 
परम-भक्त रूप में महर्षि ने अपनी नमः स्व॒ुति पितृगणों के लिए भी 
अपित की है | उदाहरण के लिए' इन पंक्तियों में महर्षि ने अपनी अन्तरात्मा की 
भावुकता का पूर्ण परिचय दिया हैः--* हे पितृगण ! शत्रुओं के बल को शुष्क 
करने के लिए आपको नमस्कार है | सुन्दर जीवन के लिए आपको नमस्कार है। 
है पितृगण, सवा के लिए, अतिथियों के सत्कार योग्य प्रभूत अन्न के लिए, 
अ पको नमस्कार है।” प्रत्यक्ष देव के रूप में सूथ को महर्षि ने ब्रह्म कहा है ओर 
जीवन की अमृतमयता के लिए इस प्रकार प्रार्थना की है--“बह सूर्य ही ब्रह्म 
है, जो प्रतिंदिन पूर्व दिशा से प्रकट होता है। हे सूर्यदेव हमें अम्रत दीजिए, 
जिससे मृत्यु दूर चली जाय। इन सब ज््री पुरुषों की बृद्धावस्था तक रा 
कीजिए ९ इनके प्राण बृद्धावस्था से पहले यमराज को न ग्रास्त हों ।” 
इस प्रकार वेदों में भक्ति-भावना का अविरल खोत बहते हुए प्राप्त होता है, 
जिसके द्वारा व्यक्ति-मंगल तथा लोक-मंगल का मार्ग आराध्य ऋषियों ने प्रशस्त 
किया है, इसलिए अपने आराध्य आदर्श को सामाजिक शासनशक्ति से पूर्णतया 
समन्बित रूपमें ही आर्य ऋषियों ने देखा है । जिस प्रकार ऋषि ने अपने आराध्य 
वरुण को राजा के रूप में देखा है। उसी प्रकार इन्द्र को भी सभी देव शक्तियों 
में राजकीय वभव की पूर्णंता का दर्शन करने वाले के मान्य पद से विभूषित 
किया है-- 
त्वं विश्वेषां वरुणासि राजा । ( ऋ० २।२७॥२० ) 
तम्‌ राजा इन्ध: ये च देवा:। ( ऋ० १॥१७७१ ) 


(६ ४७ ) 


आराध्य-शक्ति की प्रभावानुभूति के अनन्य-विश्तास का आधार भक्ति 
है, इसी की तन्‍्मयता में ओपनिषद-महर्षियों ने अपनी अनुभूतियों की व्य॑ंजनाये 
की हैं | सत्यधर्म-दर्शन के लिए उनमें अप श्राकुलता दिखाई पड़ती है। वे 
अपने आराध्य से कहते है ।--- 
हिरण्मयेन पात्रेण, सत्यस्य अपिहितम्‌ मुखम्‌ । 
तत्‌ त्वं पूषत्‌ ! अपाबृणु, सत्यधर्माय दृष्टये । 

. “मुवर्शसय पात्र से सत्यस्वरूप आपका मुख आदत है। हे पोषकदेव ! मुभ्ध 
सत्यपरायण के दर्शन के लिए उसे उठा दीजिए । शुभ कर्ममयपथ के बाधक 
तत्वों से मुक्ति के लिए माहात्म भावमय महर्षि में बड़ी उत्सुकता है, सांसारिक 
वैभव के साथ लोक-मंगल कारिणी भावुकता का ग्रभविष्णु स्वर यहाँ सुनाई 
दे रहा हँ--हे जगद्गुरो ! आप हमें ऐहिक तथा पारलौकिक आनन्दरूप घन के 
लिए. मंगलमय मार्ग से ले चलें, हें स्वांन्तर्यामिन्‌ प्रकाशमय आप हमारी सब 
प्रकार की ज्ञानराशि के ज्ञाता हैं। हमसे कुटिल पाप को दूर कीजिए | हम बहु 
नमस्कार की वाणी आपकी सेवा में भेंट करते हैं अर्थात्‌ स्तुति-परक प्रणति बार- 
बार सेवापित करते हैं। यह संस्तुतिपर्ण प्रणति ही भक्ति की विनयशीलता का 
मूल लक्ष्य है, जिसके द्वारा मनुष्य परम्परागत आदश्श की उपासना में कृतार्थता 
का अनुभव करता है| इसी से सामाजिक-राजनीति को प्रतिष्ठा मिलती है, इस 
विनय-मूलक व्यावहारिकशील के हारा ही वैधानिक !आदर्श को सपग्राण 
अप्रतिम ज्योति प्राप्त होती है | हीनता एवं महनीयता दोनों की चिरन्‍तन 
अनुभूति का समन्वय भारतीय संस्कृति को अपनी विशेषता है। साधना-शील 
प्राण में इस प्रकार के विश्वास का अविर्भाव होता है | हम परिपक्क बुद्धि के ग्राणी 
हैं | आप प्राचीन एवं बुद्धिमान हैं, हमारी शक्ति कहाँ ! कि हक आपकी स्व॒ुति कर 
सकें, किन्तु समय-समय पर आप हमें उपदेश देते हैं, इसलिइ आपकी स्तुति कुछ 
कुछ कर सकते हैं | इस प्रकार विनय तथा भावुकता के बहुशः प्रसंगों में भक्ति 
भावना का हृद्यस्पशी परिचय प्रास होता है.। 





बेदिक तथ्य-दशन-- 


अर्थ-मोह की दुरन्‍त-मोग-लिप्सा के क्रूरतर उन्माद को आज के अर्थ- 
शास्त्री यान्त्रिक सम्यता के विकास के साथ मानते हैं। पर भारतीय ऋषि ने 
मानव स्वभाव की इसे सहज प्रवृत्ति माना है। ऋषि के यथार्थ-दर्शन का यह 
स्वर सुनिए/-- 


एकपाडुयो द्विपदों विचक्रेद्षिपात्‌ त्रिपादमश्येति पश्चात्‌ । 
चतुष्पादेति द्विपदामभिस्वरे संपश्यत्‌ पहुक्तिसपतिष्ठमानः । 
ऋ० ६।१०। ११७ | ८ 


जिसके पास एक अंश सम्पत्ति है, वह दो अंश सम्पत्ति के अधिकारी से 
याचना करता है, जिसके पास दो अंश है, वह तीन-वाले के पास जाता है। इंसी 
प्रकार क्रमशः अर्थ-प्राप्ति की प्रबल तृष्णा मानवीय व्यापार-जगत का प्रवत्तेन 
करती रहती है। परम्परा प्राप्त अधिकारोन्माद की यह उपासाना पद्धति नितान्त- 
घृणित है, भारतीय ऋषि का शिशु हृदय पू जीवाद की इस आदर्श-हीन अन्ध- 
परम्परा को सहन नहीं कर सका है। वस्तुतः उसके स्वरों में यथार्थ के अमि- 
शाप की अग्नि प्रज्वलित हो उठी है। पारिवारिक अथवा आधिकारिक परम्परा 
से मिली हुयी सम्पत्ति का निष्किय उपभोग करने वालों को ऋषि ने पापस्वरूप 
कहां है-- 


मोघमन्‍्नं विच्दते अ्प्रचेता: सत्य॑ ब्रत्नीमि वध इतू स तस्य । 
तार्यमर्ण परुष्यति नो सखायं केवलाघो भवति केवलादी। 
ऋ० १०। ११७। ६ 


( ७६ ) 


“अप्रबुद्ध, आलसी मनुष्य ब्यर्थ ही सम्पत्ति को उपभोग-करते हैं । मैं सत्य 
कहता हूँ , यद ( संचित पूँ जी का उपभोग ) उनकी मृत्यु है। गौरवशील अतिथि 
एवं मित्र को जो संतुष्ट नहीं करते हैं, वे अपने ही उपभोग में बेसुध रहने वाले 
पाप स्वरूप हैं। अधिक खाने वालों की भी मृत्यु होती है और सम्पत्ति का दान 
करने वालों के यश की विभूति अक्षय होती है, ऋषि के इस यथार्थानुभव की 
ध्वनि इस प्रकार श्रुति गोचर होती है-- 

मे आध्याय चकमानाय पित्वो अन्नवान्सतुफितायोपजम्मुषे । 
स्थिरं मनः कृणुते सेवते पुरातोचित्‌ु स मडितारं न विन्दते । 
ऋण ६ | १०। ११७|३२ 
जिस समय कोई भूखा मनुष्य भीख भागने के लिए, उपस्थित होता है, उस 
सप्तय जो श्रन्नवाला होकर भी हृदय को निष्ठुर रखता है, उसे कोई सुख नहीं 
मिल सकता है। अर्थ-पति समुदाय की प्रबुद्धता के लिए इस भाव के अनेक 
मंत्रों का वेदिक ऋषियों ने साक्षात्कार कराया है, क्योंकि जन-शक्ति के शोषण 
द्वारा अर्थ संचय कर सन्तान-परम्परा के निबंध विविध भोग की आशा भ्रान्तिमात्र 
है, इस सम्बन्ध में ऋषि ने अपना अवुभव इस प्रकार प्रकट-किया है -- 
हि वर्तन्ते रथ्येव चक्राः, अ्रन्यम्‌ अ्न्यम्‌ उपतिष्ठन्ति राय: । 
ऋण ९० ९९७१३ ५। 
निश्चित रूप से धन का वेमव रथ के पहिये की तरह स्थान बदल कर 
एक के पास से दूसरे के पास पहुँचता रहता है। इसलिए जो पूँजीपति बाल- 
बुद्धिवश अर्थाधिकार भोग की परिवर्तनशीलता को विस्मृत कर परलोक के- 
अस्तित्व को भूल जाते हैं | उनके लिए ओपनिषद ऋषि की दृष्टि में भारत के 
अप्रतिम नियन्ता यमराज का यह अकास्य विधान हैः-- 
न साम्परायः प्रतिभाति बाल॑ं, प्रमाद्चन्तं वित्तमोहेन सृढ़मू । 
श्रय॑ लोको नास्ति पर इति मानी, पुनः पुनवशमापच्यत्ते मे (कठो०) 
जो अ्र्थाधिकार के अभिमान से पागल तथा आलसी हैं | उन बाल-बुद्धि 
अनभिशञों को परलोक के अस्तित्व का विश्वास नहीं होता है। भोग का यहौ लोक 


( ८० ०) 


है, दूसरा-नहीं, ऐसा समुभने वाले ये अल्पज्ञ-जन बार-बार मेरे कठोर-नियंत्रण 
की यातना सहते हैं। इन मोहान्धबबर जनों के लिए.--हियादेयम्‌, मियादियम्‌ 
संविदा देयम का उदबोधन अनेक बार बेंदिक ऋषियों ने किया है। क्योंकि 
उनकी दृष्टि में सृष्टि के अन्य-प्राणी चाहे वे देवता हों, या पशु, खश के 
मियम का कदापि उलंधन नहीं करते हैं, केवल मनुष्य ही ऐसे होते है, जो खट्टा 
के अनुशासन को भंग कर नितान्‍्त घरित आसुरी परिणति का परिचय देते. हैं । 
इसलिए भोगोनन्‍्माद की आसुरी प्रद्॒त्ति का आतंक स्वरूप मनुध्य ही है। उससे 
निरापद रखने के लिए, राष्ट्रीय-ऐश्वय के विश्वास रूप इन्द्र से ऋषि ने बार- 
बार प्रार्थना की है, उनकी इन प्रार्थना ध्वनियों में राष्ट्र के दुश्शासन की दुर्वि- 
नीतता के प्रति जो प्रतिक्रियात्मक योग के लिए रोषावेश है, सामाजिक जीवन 
की यथार्थ रीति-नीति का परिचय उससे अच्छी तरह प्राप्त हो जाता है, उदाहरण 
के लिए, इन मंत्र-घ्वनियों के अभिशाप की ज्वाला द्वष्व्यहै; -- 

वि न इब्ध मृधो जहि तीचा यच्छ पृतन्यतः। 

यो अस्मा अ्भिदासत्यधरं गमया तमः। 

विरक्षो विमुधो जहि विवृत्रस्थ हनू रुजः। ( साम० ६३७) 

वैदिक-ऋषि की इन अमिशाप की ध्वनियों में मानव-प्रकृति के सहज दुर्वि- 

नीतनां-जन्य आसुरी उन्माद से त्राण के लिए राष्ट्र की सेनिक शक्ति के सेना- 
पति से प्रतिक्रियात्मक उग्रता के लिए. सबल निवेदन है। किसी भी राष्ट्र के 
विचारकों की वाणी में राष्ट्रीय जीवन प्रवाह के सा्वजनीन सुष्ठु नियमन के 
लिए जत्र तक यह अभिशाप का स्वर अथवा व्यक्ति-मात्र के लिए उन्मुक्त आत्म- 
गोरव साधना का सप्राण-संकल्प प्रकट करने की शक्ति रहती है। तभी तक 
उसके भावी अभ्युदय के पूर्ण संकल्प की आशा की जा सकती है। जब आतंक- 
वादी पूजीपति-समुदाय से दबे हुए विचारकजन सहिष्णुता और अशक्त 
वराग्य का स्वर भर कर शोषित समुदाय के मंगल को भूल जाते हैं, तब बुद्धि 
जीवियों का मूल्य कुछ पैसों में परिणत होकर अपने अपरिमित आकर्षण को 
खो देता ६ इस तथ्य को बुद्ध, महावीर एवं कालिदास से लेकर आज तक 


( 5६१ )) 


के विचारकों के इतिहास तथा साहित्य में पक्षपातरहित दृष्टि से अच्छी तरह 
देखा जा सकता है। इसलिए बुद्धिजीवियों के भी पतन को नित्तान्त स्वामा- 
विक समझ कर ऋषियों ने मानवीय आदर्श की प्रतिष्ठा के लिए. जहाँ “एक 
सद्‌ विप्राः बहुधा वदन्ति” का विविध ख्वरों में गम्भीर उद्घोष किया है, वहीं 
यथार्थ की प्ृष्ट-भूमि पर उन्हें यह मी स्वीकार करते हम देखते हैं किः-- 
“असद॑ वे इदम्‌ भ्रग्ने श्रासीत, ततो वे सद्‌ अ्रज्ञायत । 
असत्‌ ही सब पहले था, उसी से भाव-रूप जगत उत्पन्न हुआ | इसलिए 
वेदिक ऋषि भावुक होकर सृष्टि की असद्मरतिक्रियाओं से निरपेक्ष नहीं हैं, 
किन्तु उनके यथार्थानुभव के प्रति पूर्ण-प्रबुद्ध दिखाई पड़ते हैं | वे स्पष्ट 
स्वीकार करते हैं, कि जो ज्ञान से मिन्न केवल कर्म की उपासना करते हैं, वे गहरे 
अन्धकार में प्रवेश करते हैं, उनसे भी अधिक अन्धकार में वे जाते हैं, जो आत्मा 
ओर आत्मीयता के सूक्म-सौन्दर्य-चिन्तन में ही निमम रहते हैं| जो विद्या और 
अविद्या दोनों का यथार्थानुभव प्रात्त करते हैं, वे अविद्या (वाधनात्मक) अ्मसे मृत्यु 
को पारकर ज्ञान के द्वारा अमृत का उपभोग करते हैं । वे गहरे अन्धकार में प्रवेश 
करते हैं, जो आत्मा और आत्मीयता से मिन्न केवल ज्ञाति और घन के क्षुद्रतर- 
ऐश्वय की उपासना करते हैं | उनसे भी गम्भीर अन्धकार में बे पड़ते हैं , जो 
निरन्तर आत्मा और आत्मीयता की पूर्णता के साक्षात्कार में हीं तन्मय रहते हैं। 
श्रुति की इन ध्वनियों से भौतिक एवं आध्यात्मिक जीवन की पूर्ण प्रकर्षा_ 
नुभूति के लिए, प्रबुद्ध संकल्प का स्पष्ट परिचय मिल रहा है। किसी भी राष्ट्र 
की सांस्कृतिक-निष्ठा एवं व्यावह्रिक दुविनीतता का प्रकर्पोन्मुख पूर्ण समन्वय 
इसके बिना किसी प्रकार भी सम्भव नहीं है। जिस प्रकार स्थूल-जगत्‌ की 
व्यावहारिक विषमता का मूल कारण आथिक अधिकारोन्माद की सहज उदंडता 
है, उसी प्रकार सांस्कृतिक विश्वास की हीनता का मूल कारण कामोपभोग की 
तपस्तेज-शूत्य उच्छुंखलता है। कामोपमोग की वासना का उन्माद नारी और 
पुरुष की सहज प्रवृत्ति है। नारी ओर पुरुष में कामोपमोग की वासना कितनी 
प्रक्ल है । इसका परिचय यम और यमी के संवाद से अच्छी तरह मिल जाता 


(. वर ) 
है। मानव-समाज में व्यमिचार की प्रवृत्ति स्वाभाविक है। ऋषि ने अनेक मंत्रों 
द्वारा इसकी ओर संकेत किया है। 

सामाजिक जीवन की संस्कार शूज्य दशा में यह व्यमिचार की प्रवृत्ति नितान्त 
क्रर अधोगति के रूप में परिणत हो जाती है । आज देंश के निरक्षर ही नहीं, 
साक्षर समाज में भी कितनी करुण हत्यायें इसके कारण हो रही हैं। प्रेमी पुरुष 
की भाँति प्रेमिका त्री के यौवनोन्‍्माद की भी ऋर तथा हीन परिणति के चित्र 
मिलते हैं | नारी अपनी सौत के सम्बन्ध में सोच रही है, कि जिस तरह दृक्त से 
खिले हुए. फूल तोड़ लिये जाते हैं, उसी प्रकार मैं उसके माग्य और तेज को 
स्वयं घारण करती हूँ। असत्य की आत्मघातिनी प्रतिक्रिया से जब लोक हृदय 
उद्दिग्न हो जाता है, तब लोकद्रष्टा महर्षि का हृदय नियामिका शक्ति से इस 
प्रकार निवेदन करने के लिए. विवश हो जाता है-- 

दतेन पाशरमभिधेहि वरुणैनं, मा ते मोच्यनुतवाडः नृचक्ष: । 

आस्ताँ जाल्म उदरं श्र॑सयित्वा, कोश इवाबन्धः परिक्ृत्यमान: । 

( अथव वेद ) 
जीवन की इस हीनता अथवा विरोध की दशा का यथार्थ चित्र अंकित करते 
हुए. भी वेदिक ऋषियों ने पुण्योत्कर्ष के गौरव भाव को ही मुख्य स्थान दिया है । 
इनकी वाणी में व्यक्ति, समाज, राष्ट्र के सनातन मंगल की ही व्यंजना हुयी है । 
व्यक्ति के सामाजिक कर्तव्य के लिए. उद्बोधन का यह कितना मार्मिक स्वर हैः--- 
संगच्छुध्वं संवदध्वं संवो मनांसि जानताम्‌ । 
देवा भागं यथा पूर्व संजानानाः उपासते । 

राष्ट्रीय गौरव के लिए वैदिक ऋषि की कल्पना सर्वजन सुखद यथार्थ- 
रूप में दिखाई देती हैः -- 

आ ब्रह्मन्‌ ! ब्रह्मणों ब्रह्मवर्चली जायताम्‌ , आ राष्ट्र राजन्य, शूरः इषव्यो 
अतिव्याधी महारथों जायताम्‌ , दोग्म्ी घेनु, वोढा अनड्वान्‌ , आशुः सप्तिः पुरंधि: 
योषा:, जिष्णु रथेष्ठा: सभेयो युवा अस्य यजमानस्थ वीरों जायताम । 

( तै० सं० ७५।१८ ) ( यजु० २२२१ ) 


( हड्े ) 


हे ब्रह्मन | ( सबसे बड़े देव ! ) हमारे देश में ब्राह्मण वेदादि समस्त विद्याओं 
से देदी प्यमान उत्पन्न हों। क्षत्रिय पराक्रमी असत्र-शस्त्र चलाने में निपुण, शत्रुओं 
को अत्यन्त पीड़ित करने वाले तथा हजारों से अकेले युद्ध करने वाले पैदा हों, 
गाये दूध देने वाली, बैल बोका ढोने वाले, घोड़े शीघ्र चलने वाले तथा 
स्त्रियाँ अत्यन्त बुद्धिमती उत्पन्न हाँ। प्रत्येक मनुष्य विजयी, रथ में बैठने वाला तथा 
सभा व्यवहार कुशल हो | इस यज्ञकर्ता के घर में विद्या-यौवन-सम्पन्न तथा 
शत्रुओं को ध्वस्त करने वाले पुत्र उत्पन्त होँ। हमारे देश में मेघ आवश्य- 
कतानुसार जल वृष्टि करें, तथा जो, गेहूँ आदि ओषधियाँ फलबती होकर 
परिपक्व हों। प्रत्येक मनुष्य का योग और क्ञषेम उसके उपभोग के लिए 
पर्यात हो । 

भौतिक जीवन को इन आवश्यक तत्वों पर विचार करते हुए; पूज्य ऋषियों 
का ध्यान पूर्ण अभयत्व प्राप्ति की ओर ही दिखाई देता है। इसीलिए, उनकी 
घाणी में सामयिक यथार्थ के ऊपर सनातन यथार्थ के प्रभाव की ही व्यंत्रना 
हुयी है-- 

श्रभय॑ पवचाद अभय पुरस्ताव्‌, उत्तराद अधरात्‌ अ्रभय' नो अ्रस्तु। 

सर्वत्र अमय संकल्प की लोक मंगल भावना का संकेत भारतीय वैदिक 
साधना का लक्ष्य रह्य है, मानवीयशील, संकल्प की अम्ृत-कल्पना का अविजेय 
स्वर इनकी तप: निष्ठा का परिचायक है । 


बंदिक रहस्यानुभृति 


किसी भी राष्ट्र की सामाजिक संस्कृति की सप्राणता अथवा समन्वयशौलता 
के लिए. व्यष्टिगतचेतना में समष्टिगतत आकर्षण की गौरवानुभूति नितान्त 
अपेक्षित होती है। इसके बिना न तो जड़, चेतन के सांस्कारिक अधिकारोन्माद का 
संघर्ष ही दूर हो सकता है और न अल्पशता के क्षयोन्मुख अन्धकार प्रसार को 
अनुशासित रखनेवाली विशेषता के सजनोन्मुख प्रकाश कौ महिमामयी विशेषता 
ही आ सकती है। इन्द्रियों की बहिमुंखता के कारण जड़ोन्माद की अधिकार 


( छाए ) 


जन्य क्ररता अथवा प्रसुति भी स्वाभाविक है। इसलिए, व्यक्ति-जीवन में पूर्णता 
के बोधमय शौल संचार के बिना सामाजिक सुस्थिति के लिए वधानिक एकं 
शास्रीय-अनुशासन की चाहे जेसी मी प्रतिष्ठा की जाये, कदापि स्थायित्व नहीं 
प्राप्त कर सकती है | इसी कारण विश्व के समस्त राष्ट्रों में समष्टिगत चेतना कीः 
जैसी निरबन्ध रहस्यानुभूति की तन्‍्मयता मिलती है, वैसा ही उनकी सामाजिक 
चेतना के इतिहास में माधु्य-समन्वय का वेधानिक स्थायित्व भी मिलता है। 

माघुय की इस उदार समन्वयोन्मुखता की दृष्टि से मारत की सामाजिक चेतना 
का इतिहास जितना ही मधुर है, व्यक्ति चेतना का इतिहास उतना ही निबंन्ध, 
तेजस्वी तथा गम्भीर है। इसलिए भारत में व्यक्तिनिष्ठा के साथ समष्िचेतना 
का सामंजस्य जितना गौरवपूर्ण, ज्योतिमंय, सप्राण तथा रूपात्मक जगत-सापेक्ष्य 
है, उतना ही निबंन्ध, शुत्योपम, अकल तथा रूपात्मक जगत निरपेक्ष्य भी है । 
भारत के तपः स्वाध्याय-शील मनीषियों का यह उन्म्क्त समन्वयात्मक प्रत्यक्ष 
जड़ोन्माद से वेसुध होकर प्रतिक्षण परस्पर संघ की चुनौती देनेवाले संसार के 
सम्यताभिमानी राष्ट्री के लिए. भविष्य में नितान्त गौरवपूर्ण दान सिद्ध होगा। 

व्यष्टि में समष्टि चेतना के अभेद सामंजस्थ की रहस्यमयी-ध्वनि के गायक 
कवि की पवित्र साधना एवं शक्ति का गौरव गान परम पृज्य वेदिक ऋषियों ने 
विनयान्वित हो बहुशः मंत्र गीतों में गाया है, जैसे कर्ता में हीं ऋषियों को 
उनकी कृति की रहस्यात्मक अभेदानुभूति हुई हो। इसलिए ऋषि ने कभी सोम 
के रूप में कवि का अमिननन्‍्दन किया है और कर्मी अ्रग्नि के रूप में : -- 


ग्रभि प्रिया दिवः कविरविप्र: स धारया सुतः। 
सोमो हिन्वे परावति। ( प्र० ५१४ सामवेद ) 
अग्ने तव श्रवों वयोमहि अभ्राजन्ते अ्र्चयों विभावसों। 
बहद्भानों झ़वसा वाजमुकथ्यां द्धासि दाशुषे कवे। 
( ९१२॥१। सामवेद ). 
. ज्ञान सम्पन्न, मेधावी वह सोम रूपी कवि अपनी धारणाशक्ति से सूर्य के 
समान ज्योतिर्मय लोकों में बिहार करता है। अपने विशेष प्रकार से सर्वत्र बसने 


( कप ) 


तथा सबको बसाने वाले हे सर्वव्यापक ! आपकी कीर्ति तथा परिज्ञान-शंक्ति 
महान्‌ है, आपकी ज्वालायें सबंत्र प्रकाशित हो रही हैं। जिस प्रकार कवि के 
सम्बन्ध में, वेदिक ऋषि की वाणी स्तुति-परक मिलती है, उसी प्रकार काव्य को 
भी रहस्यमयी ध्वनि मानकर इन्होंने मुक्तकंठ गोरव गान गाया है-- 
पवमाना असुक्षत सोमा शुक्रास इन्दव:। 
अभि विश्वानि का काव्या। ( प्र० ८।२।१६॥। सामवेद ) 
इससे स्पष्ट है, कि ऋषियों ने कवि को ऋषि से अमिन्न ही नहीं माना है, 
किन्तु कवि को ऋषि की अपेक्षा अधिक गौरव दिया है। इस श्रुतिमत की अनु- 
कूलता रखने वाले पूज्यास्पद द्रष्टा और खश ही कवि का गौख प्राप्त करते हैं। 
इस तथ्य को आचार मम्मठ के गुरुदेव आचार्य मद्दतोत ने भी स्पष्ट किया है :-- 
नानृषिः काव्य कर्ता स्थात्‌ ऋषिश्च किल दर्शनात्‌ । 
दर्शनादर्णनाच्चाथ रूढा: लोके कविश्वुतिः । 
इन आचार्य के मत से कवि के लिए. दर्शन और वर्णन की सामंजस्य-शक्ति 
का प्रत्यक्ष नितान्‍्त आवश्यक है। शब्द ब्रह्म की परा, पश्यन्ती और मध्यमा 
प्रकृति की ज्योतिस्सत्ता के साक्षात्कार को बेखरी की परिणति देने में जो कवि 
जितना ही सफल होता है, उसकी वर्शाना-ध्वनि उतनी ही मंद्र-मघुर गम्भीर तथा 
सप्राण लोकोत्तर चमत्कार-संचारिका होती है। मुक्त-ब्रह्म की रहस्यमयी अनु- 
भूति में तनन्‍्मय रहने वाले ऐसे ही अमर खष्टा क्रान्तिदर्शी महाकवियों के सम्बन्ध 
में पूज्यतमा श्रुति का यह संकेत है-- 
प्रकवि देव बीतये शअ्रव्यावारेभिरव्यत, 
साह्वान्‌ विश्वा ग्रभिस्पृथ: | (३॥२।४। सामवेद ) 
कवि मंगल-कारिणी विद्या की साधना से समन्वित रहता है । महर्षि कवि 
की इस रहस्यममयी चेतना से सामंजस्य करने में आलोचकों की अन्धनिष्ठा 
के प्रति श्रुति ने मर्मस्पर्शी व्यंग्य किया है । आज ही नहीं प्राचीन काल में भी 
रहस्यमयी मंत्रसृष्टि शकुन्तला को शाप देने वाले दुवोसा आलोचकों की कमी 


( दधु६ ) 


नहीं थी। ऐसे हृदय शृत्य रूढ़िवादी आलोचकों के सम्बन्ध में यह कहना 
बिल्कुज्ञ ठीक है कि 
न गर्दभो गायति शिक्षितो5पि संदर्शितं पश्यति नार्कमन्धः । 

निर्विकल्प समाधि की तन्‍्मयता में जिस करण-कारण निरपेक्ष ज्योति का महर्षि- 
कवियों ने प्रत्यक्ष किया है, उसके अनिर्वंच आकर्षण से साधनाशील भावुक जनों में 
पूर्णतया माघुय दीति मरने के लिए, लोक-जीवन के सामान्य अभिव्यक्ति स्लोत 
अथवा सम्बन्धानुभूति के साथ उसका सामंजस्थ भी किय्रा है। अभिव्यक्ति पर- 
म्परा के वैचित््य के सम्बन्ध में महासुनि यास्क ने जो परिचय दिया है, वह 
नितान्त सारगर्भ है। लोकरुचि में मावुकता प्रायः तीन प्रकार से देखी जाती है, 
प्राथमिक स्थिति यह है कि जब जन-जीवन में आर्थिक विषमता का अन्धकार 
दूर हो जाता है, पर राष्ट्र के युगान्तर ऐतिहासिक प्रवत्तनों के प्रति जनता में 
पूज्यनिष्ठा मौजूद रहती है.। ऐसे समय जन-जीवन में सप्राण सामंजस्य के 
गरिमामय शाश्वत्‌ आकंषणों का साज्ष॒त्कार कराया है। चिन्तन के इन शाश्वत्‌ 
सत्यों की रहस्यध्वनियों में अनुपम प्रभविष्णुता मिलती है । इनके साक्षात्कार की 
ऐतिहासिक परम्परा के अनुशीलन से ही भारतीय मनस्तियों के प्रतिमा-चमत्कार 
का परिचय पाया जा सकता है । 

सबंथा निःसंग ब्रह्म ही समस्त जागतिक प्रपश्ञों का निमित्त एवं उपादान 
कारण है, इसलिए उसकी कलातीत-चिरन्तन ज्योतिस्सत्ता की अनुभूति मानवीय 
व्यापारों के आरोप द्वारा जब प्रत्यक्ष कत्तों की तन्‍्मयता अभिव्यक्ति पाती 
है, तो उसमें अपूर्व मम्मस्पर्शिता मिलती हैं। जीवन के असीम-य्रवाह में 
महदाकर्षण का निर्वन्ध गोरव संकल्प मरदे. वाली ये ध्वनियाँ आज के 
जड़ावर्च के चमत्कारों में ही बेसुध मानव की तन्‍्मयता चाहे न प्राप्त कर सकें 
किन्तु विज्ञान की दीप्ति से प्रबुद्धता की प्रतियोगिता में सक्रियसंकल्प मानव जब 
बाहर के साथ ही सूदछ्म-चेतन के अनिवेच चमत्कारों को भी स्वाध्याय ओर 
अनुभव की आंखों से देखेगा, तभी राष्ट्रीयता के क्ुद्रतर तथा आरत्मघातक उन्माद 
से मुक्त हो वशानिक दुरुपयोग के नियमन में मी समर्थ होगा | उस समय प्रत्येक 


( ८७ ) 


ब्यक्ति कौ क्रियाशीलता में निश्छुल तनन्‍्मंयता का सप्राण ओज भर देने वाली ये 
साधनात्मक प्रत्यक्ष की ध्वनियाँ प्रत्येक राष्ट्र की अनुपम-विभूति होंगी। परो' 
छ्कृत मं त्र-ध्वनि का यह साक्षात्कार दर्शनीय है :-- 
अपाणि पादो जवनो गृहीता पश्यत्यचक्षुः स शणोत्यकर्ण:। 
स॒वेत्ति वेद्य न तस्यास्ति वेत्ता तमाहुरप्र॒यं॑ पुरुषं॑ महान्तम्‌ | 
निबन्ध चेतना की इस गौरवानुभूति के साथ ऋषियों ने उसके शक्तिमय 
आतंक के प्रभाव को भी व्यक्त किया है :-- 
भीषा अस्माद वातः पवते, भीषा उदेति सूर्य: । 
भीषा अ्रस्माद्‌ अग्निद्च इन्द्रदच मृत्यु: धावतिपंचमः । 


शक्तिमय चेतन की इस लोक रक्षण कारिणी नियामकत्वानुभूति के साथ 
ही इसकी सृष्टि संहारकारिणी अतीन्द्रिय चमत्कृति की रहस्थानुभूति भी ध्वनित 
हुयी हं-- 
यस्य ब्रह्म च क्षत्र च उभे भवतः श्रोदनः । 
मृत्युः यस्पोपसेचनं कः इत्था वेद यत्र सः । 
इंस अनिवंच सत्य की प्रतीति के पश्चात्‌ जब ऋषि साधनामयी अन- 
भूति की तनन्‍्मयता में इसका प्रत्यक्ष करते हैं, तब स्वमावतः उनकी वबेखरी का 
स्वर गूँजने लगता है। अपने इस अनुभूतिमय विश्वास को स्पष्ट करते हुये 
ऋषि ने लिखा है :-- क्‍ 
वेदाहमेतं पुरुष महान्तमू, आदित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌ । 
तमेव विदित्वा अति मृत्युम एति, न श्रन्‍्यः पंथा विद्यते अ्यनाय । 
( यजु० २१।१८ ) 
सत्य के पूर्ण प्रत्यक्ष के बाद ममद्रष्ण की उससे अभेद सामंजस्य की पूर्णता 
प्रात्त हो जाती है और वह परम कारण स्वरूप परम महान्‌ हो जाता है.। ऐसी ही 
दशा में “अ्रहं ब्रह्माउस्मि” की आध्यात्मिक अनुभूति का स्वर मंकृत होने लगता 


कक 
झट के 


( ध्झ् ) 


अहं भृमिम श्रददाम, आर्याय, अहं वृर्धि दाशुंषे मर्त्याय । 
अहम अपो श्रतयं वावद्ञाना, मम देवासो अनुकेतुम्‌ आयनु | 
( ऋ० ४)२६।३ ) 
इस प्रकार अहम्‌ शक्ति के पूर्ण दशन के पश्चात्‌ सत्र अहम्‌ का प्रकाश 
प्रत्यक्ष होनें लगता है 
श्रहं परस्तांत्‌ श्रहं ग्रवस्तात्‌ यदन्तरिक्ष: । ( यजु० ) | 
इस साधनात्मक निबन्धता तथा संकल्पात्मक तन्मयता के कारण आये 
ऋषियों कौ साक्षात्कार ध्वनियों में अक्षर तथा वाग श्रुति का महिमामय मज्जुल 
तमन्वय हुआ हैं। अश्षरश्रुति की रहस्यानुभूति जीवन की व्यावह्यरिक सीमा में ही 
नहीं हुईं है, बल्कि अक्ञर श्रति में ही संसार के सर्जन, संरक्षण और प्रलय की 
धनातन लीला का प्रत्यक्ष मी इन्हें हुआ है :-- 
सव वेदाः यत्यदमामनन्ति, तपांसि सर्वाणि च यद्‌ वदन्ति। 
यदिच्छन्तो ब्रह्मचय' चरन्ति तत्ते पद संग्रहेण ब्रवीम्योमित्येतत्‌ । 


अक्षर-श्रुति के इस रहस्य दर्शन के कारण ही भारतीय कवियों ने विश्व- 
वाइमयू को परमाराध्य श्रुति के अक्षय-गौरव का संदेश दिया है। बस्तुस्थिति में 
अक्षर श्रुति के रहस्यात्मक आकर्षण के बिना किसी देश अथवा राष्ट्र में आदर्श 
त्मक गोरव का स्वप्त खपुष्पवत्‌ है। 


अद्गर-श्रुत को रहस्यात्मकता अपनी महिमामयी परिणति में वाग श्रति की 
प्रभविषुणुता प्राप्त करती है। इसी की रहस्यात्मकता से युग-युग की विरुद्धदिशा- 
गामिनी चिन्ता धाराओं में गौरवपूर्ण सामंजस्य होता है। वागश्रति ही किसी 
भी महापुरुष की साथना की चरम विभूति होती है। इसकी उपेक्षा कर कोई 
उन्नत से उन्नत राष्ट्र भी अपने भविष्य को मृत्यु का शिकार बना सकता है। 
क्योंकि किसी आप्त महामानव की बाग श्र ति की अनुभूत्यात्मक साधना ही सह्ृदय 
साधकों की उपासना होती है। इसीलिए, भारत के श्रतीर्द्रिय द्रश्ट ऋषियों ने 
वागश्रु ति के रहस्य प्रभाव की गम्मीर अनुभूति कराई है :--- 


( ८६ ) 


स्तुता मया वरदा वेदमाता, प्रचोदयन्तां पावमानी द्विजाताम्‌ । 
श्रायु: प्रार्ण प्रजां पशुं कीति द्रविर्ण ब्रह्मवर्चसं मह्य दत्वात्रजत ब्रह्मलोकम्‌ । 
( अथवे० १६॥७१।१ ) 
जिस वाणी का मंत्रद्रष्टा मनीषियाँ ने साक्षात्कार किया है, विद्वानों ने तप 
ओर श्रम से जिसको प्राप्त किया है, वह भारतीय मनीषा की अ्रदूयुत वनस्थलो 
है। वाणी की यह वन्दनीयता ही व्यक्ति, परिवार, तथा समाज की वन्दनीयता 
का मूल कारण है, किन्तु वागूश्रुति की रहस्यानुभूति सर्वसुलम नहीं, साधना- 
सापेक्ष्य है । 


आदिकाब्य में राजनेतिक-दशन 
राजशक्ति-महत्त्व 


महाराज दशरथ के दिवंगत होने पर रामचन्द्र को वन में आ जाने तथा 
भरत को ननिहाल में रहने के कारण अयोध्या में जो अराजकता की स्थिति 
उत्पन्न हुई। उस पर विचार करते हुए. मन्त्रियों ने महर्षि वशिष्ठ से इस प्रकार 
निवेदन किया:--इच्चाकु वंशियों का कोई आज ही राजा बनाना चाहिए, 
क्योंकि हम लोगों का यह राष्ट्र राजा के न रहने से नष्ट हो जाएगा | राजहीन 
देश में घोर गजन करने वाला विद्युन्माली नाम का मेघ एथ्वी पर दिव्य जल 
नहीं बरसता । राजहीन देश में खेत नहीं बोये जा सकते । राजहीन देश में 
पिता के अधीन पुत्र ओर पति के अधीन स्त्री नहीं रहती। राजहीन देश में 
अपना धन, धन नहीं है, अपनी ज््री; ञत्री नहीं है, यह बड़े भय की बात है, 
फिर उस देश में सत्य कैसे रह सकता है। राजहीन देश में निर्णय के लिए 
मनुष्य पञ्चायत नहीं कर सकते, निश्चिन्त होकर सुन्दर बाग तथा फुलवाड़ी नहीं 
लगा सकते । राजहीन देश में सायंकाल कन्याएँ सुबर्ण के भूषण पहन कर 
खेलने के लिए. नहीं जाती, राजहीन देश में धनी लोग जो कृषि ओर जो रक्ता 
से जीते हैं, सुरक्षित नहीं रहते, वे द्वार खोल कर रात को अपने घरों में नहीं 
सो सकते । राजहीन देश में बहुत दूर जाने वाले बनिये बेचने की बहुत सी वस्तु 
लेकर कुशलपूबंक मार्ग में नहीं जा सकते। अराजक देश में सेना शत्रुओं का 
सामना नहीं कर सकती। बिना जल की नदियाँ, बिना घास का बन और 
डिना गोपाल की गो जैसी होती है, वैसा ही राजहीन राष्ट्र होता है। राजहीन 
राष्ट्र में मनुष्य का कुछ भी अपना नहीं होता। मछलियों के समान मनुष्य 


(/ ६१ ) 


परस्पर खा जाते हैं। राजा सत्य है, धर्म है, कुलवानों का कुल है, माता-पिता 
तथा मनुष्यों का हितकारी है। साधु, असाधु अच्छे या बुरे का विभाग करते वाला 
राजा यदि लोक में न होता, तो अ्रन्धकार युक्त दिन के समान कुछ भी न 
जात होता | २६७।८,६, १०,११,१२,१७, १८, ३ १, ३४, रे 
वनवास में भरत से मिलने पर रामचन्द्र ने जो कुशल-पूछा है, उसके 
द्वारा व्यावहारिक-राजनीति पर समुचित प्रकाश पड़ता है | दृष्टान्त के लिए कुछ 
पंक्तियां द्रष्टव्य हैं - अपने समान विश्वसनीय शूर, विद्वान्‌, जितेन्द्रिय, कुलीन 
तथा संकेतज्ञ को अपना मंत्री बनाया है न ? मंत्र राजाओं की विजय का मूल है, 
इसी कारण शासत्र और मंत्र को जानने वाले मन्त्री राजा की रक्षा करते हैं | 
बहुत सोते तो नहीं हो, समय पर उठ तो जाते हो, रात के पिछले पहर में कार्मों 
की सिद्धि का उपाय तो सोचते हो । कियो बात का निश्चय अकेले तो नहीं 
करते अथवा बहुत आदमियों के साथ तो नहीं करते ? तुम्हारा निश्चित किया 
हुआ अर्थ लोगों को मालूम तो नहीँ हो जाता ? जो उपाय तुम निश्चित करते 
हो और जो छोटा होने पर बहुत बड़े फल को उत्पन्न करने वाला होता है, 
उसका प्रारंभ तुम शीघ्र ही करते हो न, बिलम्ब तो नहीं करते ! सामन्त राजा 
तुम्हारे निश्चित समस्त कार्यों को सिद्ध होने पर या सिद्ध होने के कुछ पहले 
जानते हैं न। कभी ऐसा तो नहीं हो जाता, कि तुम जी कार्य करना चाहते हो 
उसका ज्ञान राजाओं को हो जाता हो । हजारों मूर्खा को छोड़ कर एक परिंडत 
को रखना तुम पसन्द करते हों न। क्योंकि संकट के समय परिडत से बहुत बड़ा 
कल्याण होता है | तुम्हारे उम्र दण्ड से उद्विग्न होकर, प्रजा और मंत्री तुम्हारा 
तिरस्कार तो नहीं करते ? जो राजा साम श्रादि उपायों के करने में निपुण, 
आप्तरृत्यों को भड़काने में लगे हुए शुर॒ तथा धन चाहने वाले वेद्य का वध 
| करता है, वह स्वयं मारा जाता है। तुमने जिसको सेनापति बनाया है, 
वह तुमसे प्रसन्न तो है, शूर,_बीर घीर और बुद्धिमान्‌ तो है, कुलीन, तुम में 
प्रेम रखने वाला और दक्ष तो है ! तुम्हारी सेना के मुख्य योधा बली हैं न ९ 
उनकी वीरता की परीक्षा करली गई है.न ? वे विक्रमी हैं ओर उनका तुम 


( धर ) 


'सत्कार तो करते हो ! सेना को उचित भोजन ओर प्रतिमास वेतन देना चाहिए, 
तुम देते हो न, बिलम्ब तो नहीं करते, तुम्हारे कुल के प्रधान मनुष्य तुम पर 
अनुराग रखते और तुम्हारे कार्मों' के लिए. सावधान हो कर प्राण त्याग करने 
के लिए, उद्यत रहते हैं न। भरत, अपने. राज्य में रहने वाले, समय, प्रत्युत्पन्न- 
मति और जैसा कहा जाय वेसा ही करने वाले परिडत को तुमने अपना दूत 
बनाया हैं न ! अतः परस्पर तथा दूसरे के द्वारा अज्ञात तीन-तीन गुप्त दूवों 
के द्वारा अपने राज्य के पन्द्रह तीथ तथा पर राज्य के अद्ठारह तीथों का ज्ञान 
रखते हो न। (१ मंत्री, २ पुरोहित, रे युवराज, ४ सेनापति ५ द्वारपाल, 
६ रनिवास का अध्यक्ष, ७ जेल का दारोगा, ८ खजाशओी ९ राजा की श्राञ्ञा 
सुनाने वाला, १० वकील, ११ न्याय कर्ता १२. व्यवहार निर्णता ( जूरी ) 
१३. सेना से वेतन पाने वाला दानाध्यक्ष, १४ ठीकेदार, १५७ नगराध्यक्ष, 
१६. राष्ट्रान्तःपाल १७. दुष्टों को दण्ड देने वाला, १८ जलगिरि, वन, 
दुग्गंस्थल पालक ये अट्ठारह तीर्थ हैं। मंत्री, पुरोहित और युवराज को अलग 
कर देने पर ये पन्द्रह बचते हैं । राजनीति में ये ही अद्दारह और पन्द्रह तीथ 
'कहे जाते हैं । हे रिपुसूदून, जिस शत्रु को तुमने निकाल दिया है और वह यदि 
तुम्हारे यहाँ पुन: चला आता है, तो दुबल समझ कर व॒ुम उसकी उपेक्षा तो 
नहीं करते, नास्तिक ब्राह्मणों का साथ तो तुम नहीं करते ? ये अज्ञानी हैं, पर 
अपने को परिडत समभतै हैं। इनसे बहुत सी बुराई होतौ है । ये वेदिक मार्ग 
से उलदे चलने वाले, प्रामाणिक धमंशार्रों के रहते हुए भी शुष्क ताकिक बुद्धि 
की सहायता से अर्थ हीन उपदेश करते हैं | 

जिसमें सैकड़ों देवस्थान हैं, काफी बस्ती है, देवस्थान, पौसला और 
तालाब से जो शोमित है | जहाँ सभी पुरुष प्रसन्न हैं, जहाँ समाये और उत्सव 
हुआ करते हैं, जहाँ अच्छी खेती होती है, जहाँ अ्रधिक पशु हैं, जहाँ किसी 
प्रकार की हिंसा नहीं होती, जहाँ के वासी अपनी खेती के लिए, मेघ पर अवलंबित 
'नहीं रहते, जहाँ हिंस पशु नहीं हैं, जहाँ किसी प्रकार का भय नहीं है, 
'जहाँ खाने हैं, जहाँ पापी मनुष्य नहीं हैं, जिंसकी रक्षा हमारे पूर्वजों ने की है, 
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वह सुन्दर राज्य-कोशल देश सुखी तो है। कृषि और गोरक्षा से जीने वाले 
वैश्य तुम्हारे प्रिय वो हैं ? व्योपार में लगे हुए, तुम्हारे राज्य के वासी सुखी तो 
हैं? उनके इष्ट की प्राप्ति और अनिष्ट के परिहार के द्वारा तुम उनका पालन 
तो करते हो, क्योंकि राज्य के समस्तवासियों का पालन करना राजा का धर्म है । 


तुम अपनी स्त्रियों के अनुकूल रहते और उनकी रक्षा तो करते हो, उनकी 
बातों पर विश्वास तो नहीं करते £ उनसे अपनी गुप्त बातें प्रकाशित तो नहीं 
करते * काम करने वाले अ्शंक होकर सदा तुम्हारे सामने तो नहीं होते अथबा 
वे कमी तुम्हारे सामने आते ही नहीं, इनके सम्बन्ध में मध्यम मार्ग ही अच्छा 
है। न तो ये अधिक पास रखे जाएँ और न बहुत दूर | तुम्हारे सब किले धन 
धान्य, अस्त्र, जल, यन्त्र शिल्पी तथा धनुर्धारी वीरों से भरे तो हैं ? तुम्हारी 
आमदनी तो अधिक है और खर्च कम, अ्पात्रों में तो तुम्हारा धन खर्च न 
होता ? सदाचारी साधु पर यदि कोई अपराध लगता है, तो शास्त्र ज्ञाता 
पुरुषों के द्वारा बिना विचार कराये ही लोम से दण्डित तो नहीं कर दिया 
जाता ? जो चोर पकड़ा गया है, पूछुने से जिसके चोर होने का प्रमाण मिल 
गया है, जो चोरी करते देखा गया है ग्रथवा जिसके पास चोरी का माल मिला 
है, ऐसा चोर तुम्हारे राज्य में छोड़ तो नहीं दिया जाता ? घनी हो या गरीब 
यदि किसी अपराध का अपराधी हो, तो तुम्हा बहुश्ुत अमात्य घन के लोभ 
से रहित होकर उसका विचार करते हैं न? मिथ्या अपराधों के द्वारा दर्ति 
मनुष्यों के जो आसू गिरते हैं, वे अपने भोग-विलास के लिए राज्य करने वाले 
राजा के पुत्र और पशुओं को नष्ट कर देते हैं । 


धर्म को अर्थ से और अर्थ को धर्म से बाधित तो नहीं करते, अथवा काम 
से इन दोनों को बाधित तो नहीं करते ! समय का विभाग करके अर्थ, धर्म 
ओर काम का यथा योग्य अनुष्ठान तो करते हो ? राजा के चौदहों दोषों का 
तुमने त्याग तो किया है ? नास्तिकता, असस्य बोलना, क्रोध करना, प्रमाद, 
दोध॑सूत्रता, सजनों से न मिलना, आलस्य, इन्द्रियोँ के अधीन होना, अकेले 
राज्य की बातों का निश्चित करना, मूर्खों से सलाह लेना, निश्चित कार्यों को 


६४ ) 


प्रारम्भ न करना, गुप्त बातों को प्रकाशित करना, कार्यारम्म से पहले मांगलिक 
कृत्यों को न करना; सब्र शत्रुओं पर एक ही बार चढ़ाई कर देना, राजाओं के 
ये चौदह दोष हैं। दसवर्ग, पश्चवर्ग, सत्वर्ग, चत॒वेर्ग, अश्वर्ग और त्रिवर्ग 
तथा बार्तती, दरडनीति एवं त्रयी इन विद्याओं की ओर तुम्हारा ध्यान तो है ९ 
बुद्धि के द्वारा इन्द्रियों पर जय, सन्धि-विग्नह, यान, आसन, देघ, और आश्रय 
ये पड़गुण हैं, देवता तथा मनुष्य-सम्बम्धी आपत्तियाँ राजा के कत्तव्य, बीसवर्ग, 
शत्रु-राज्य पर आक्रमण अपराधों को दश्ड और सन्धि-विग्रह इनकी ओर 
तुग्हारा ध्यान है ? पिता का जो व्यवहार है, अथवा हमारे प्रपितामह का जो 
व्यवहार था, उसी पर चलते हो न, क्योंकि वही सत्पथ और कल्याणकारी है। 
सुस्वाद भोजन अकेले तो नहीं खाते, अधिक प्रेम होने के कारण भोजन चाहने 
वाले मित्रों को भोजन तो देते हो न ? इस प्रकार धर्मानुसार दर्ड-घारण करने 
वाला राजा प्रजा का पालन, तथा समस्त प्रथिवी पर अपना आधिपत्य स्थापित 
कर ख्वग में जाता है। 


इस प्रकार राजनीति-दर्शन का आदि-काव्य में अनेक स्थलों में इतना गम्भीर 
तथा मामिक प्रतिपादन हुआ है, कि पढ़ने पर सामाजिक-जीवन के सत्य की 
आखें खुल जाती हैं । 


लोक-निरपेश्ष मोतिक-ना दिता--- 


आदिकाव्य में मौतिकवादी विचारों के आवेश के भी अनेक प्रसंग मिलते 
हैं। वनस्थली में जाबालि ने रामचन्द्र से कहा है--कौन किसका बन्धु है, किसको 
किससे कया पाना है ? मनुष्य अकेला उत्पन्न होता है और अकेला नष्ट होता 
है। अतणव माता-पिता समझ कर जो मनुष्य व्यक्ति विशेष में प्रेम करता है, 
उसे उन्मत्त ही समझना चाहिए, क्योंकि कोई किसी का नहीं है। जिस प्रकार 
दूसरे गाँव में जाता हुआ कोई मनुष्य बाहर थोड़ी देर विश्राम करता है ओर 
दूसरे दिन उस स्थान को छोड़कर चला जाता है, इसी प्रकार मनुष्यों के माता- 
पिता, घर, वन केवल रहने के स्थान हैं, इनमें सनन लोग अनुराग नहीं करते 


( ६५ ) 


हैं। पिता प्राणियों का केवल निमित्त कारण है, ऋतुमती माता के गर्भ में शुक्र 
ओर शोणित के ।मलने से पुरुष का जन्म होता है। प्रत्यक्ष अथ्थ को छोड़ कर 
जो लोग धर्म का आश्रय करते हैं, मैं उन्हीं के लिए. शोक करता हूँ। दूसरों 
के लिए. नहीं, क्‍योंकि वे इंस लोक में दुःख उठाकर परलोक में नष्ट हो 
जाते हैं। पितरों के उद्देश्य से लोक में आद्व करने का जो विधान प्रचलित 
है, उसमें केवल अन्न का नाश किया जाता है, क्योंकि मरा हुआ मनुष्य कैसे 
खा सकता है ? यदि दूसरे का खाया हुआ अन्न दूसरे के शरीर में जाता हो तो 
प्रवास में जाने वाले का भी श्राद्ध किया जाय, जिससे उन्हें रास्ते में मोजन मिले । 
हामते, इस लोक के अतिरिक्त दूसरा लोक नहीं है, यह तुम समझो। णो 
प्रत्यक्ष है, उसी को तुम समझो और जो परोक्ष है, उसका त्याग करो । इसी 
प्रकार इन्द्रजीत ने जब सीता को मार डालने का छुल-फेलाया और समाचार 
' सुनकर राम मूडज्छित हुए, तब लक्ष्मण ने राम से कहा--“हे सज्जन मुख्य ! 
यदि धर्म सत्‌ होता तो ठुम्हारा असत्‌ , अकल्याण कभी न होता, तुमने जो इतना 
दुःख उठाया है, उससे मालूम होता है, कि घर्म नहीं है । यदि मान भी लिय 
जाय कि धम, है तो भी वह ढुवंल है, क्‍लीव है, ऐसा मानना पड़ेगा, वह बल 
का अनुयायी है। मेरा मत है कि दुबंल ओर मर्यादा हीन की उपासना नहीं 
करनी चाहिए.। यदि बल, का अनुयायी ही धम है, तो पराक्रम से व्यवहार 
करो, धर्म छोड़ों, इस समय जिस प्रकार धर्म में आरूढ़ हो, उसी प्रकार बल 
में आरूढ़ हो जाओ। अथहीन अज्ञानी पुरुष की सभी क्रियायें नष्ट हो जाती 
हैं, जिस प्रकार गर्मी के दिनों में छोटी नदियाँ सूख जाती हैं । जिसके पास धन 
है, उसी के मित्र हैं, उसी के बान्धव हैं जिसके धन है, वही लोक में पुरुष है 
वही परिडत | जिसके धन है, वह पराक्रमी है, जिसके धन है, वह बुद्धिमान है, 
जिसके धन है, वह भाग्यवान है दमवीर है। जिसके धन है वही गुणवान्‌ है। हर्ष, 
काम, दया, धर्म, क्रोध राम, दम राजन ! अर्थ से ही सिद्ध होते हैं । जिन 
तपस्या करने वाले धमात्माश्रों का वह लोक अर्थ के बिना नष्ट हो जाता है, वही 
ञ्र्थ तुम्हारे पास नहीं है, जिस प्रकार बुरे दिन आने पर अच्छे दिन नहीं रहते ।” 
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इस प्रकार सांसारीक-सुख के प्रधानता का स्वर कतिपय स्थलों में स्पष्ट 


सुनाई देता है। 


लोक-धम 

,जाबालि के मत का खंडन करते हुए, रामचन्द्र ने लोक-घर्म का इस प्रकार 
समर्थन किया है--जिस पुरुष ने वेद-मार्ग का त्याग किया है और बहिभूत 
मार्ग का अबलम्बन किया है, वह पापी है और सज्ञनों में उसकी प्रतिष्ठा नहीं 
होती । चरित्र ही, वेद मर्यादा का पालन ही, मनुष्य की कुलीनता और अकुली- 
नता, पवित्रता और अपविन्रता, वीरता और कायरता बतलाता है । लोक में शंका 
उत्पन्न करने वाले, इस धरम-विरुद्ध आपके उपदेश का यदि घर्म समझ कर हम 
ग्रहण करे, तो वेद बोघित मद्जल कर्मों को छोड़ कर वेद विरुद्ध क्रियाओं के 
करने वाले हम होवें। कार्याकार्य का ज्ञान रखने वाला कौन चेतन पुरुष, वेद- 
विरुद्ध काये करने वाले और लोक को दूषित करने वाले मुझको श्रच्छा सम- 
मेगा | आपकी आज्ञा के अनुसार चलने पर मैं स्वयं यथेच्छाचारी हो जाऊं गा; 
तदनन्तर यह समस्त लोक यथेच्छाचारी हो जाएगा, क्योंकि राजा का जैसा 
व्यवहर होता है, वेसा ही प्रजा का व्यावहार हो जाता है। प्राणियों पर दया 
करने वाला सनातन राजधर्म सत्य ही है, इसलिए राज्य सत्यस्वरूप कहा जाता 
है और लोक भी सत्य की प्रासि नें प्रयत्नशील रहते हैं। ऋषि और देवता 
सत्य को ही कल्याण-प्रद समझते है, सत्य इसी लोक में मनुष्य को अक्षय त्ह्म 
लोक प्राप्त कराता है। भूठे मनुष्य से लोग बैसे ही भयभीत होते है, जैसे सप 
से | लोक में धर्म कौ पूर्ति सत्य से ही हीती है। अतएव सत्य सबका मूल कहा 
जाता है| सत्य ही ईश्वर है। सजनों के द्वारा आश्रित धर्म सत्य में वर्तमान 
है। यह समस्त संसार का मूल-इंश्वर ही है, अतएव सत्य से बढ़कर दूसरा श्रेष्ठ 
पद नहीं है। लोभ, मोह या अज्ञान रूप तुम्हारे द्वारा प्रेरित होने पर मी सेतु 
के समान पिता के सत्य का त्याग नहीं करूँगा. क्योंकि मैं सत्य प्रतिज्ञ हूँ । मैंने 
सुना है, जो मनुष्य अपनी प्रतिज्ञा का पालन नहीं करता है, वह धर्मच्युत चंचल 
मनुष्य यदि देवता और पितर को हृव्य कव्य दे, तो वे ग्रहण नहीं करते | मनुष्य 
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मन में पाप करने का विचार करता. है, पुनः उस पाप कर्म को कर्तव्य समझ 
कर जिहा से कहता है, तदनन्तर शरीर से करता है, अतएव पाप कर्म तीन प्रकार 
के होते हैं। इस कर्म मूमि में आकर जो पुण्य कर्म है, उनका अनुष्ठान करना 
चाहिए. । अग्नि, वायु ओर चन्द्रमा उन कर्मों के भागी होते हैं। सत्य, धर्म, 
पराक्रम, प्राणियों पर दया, प्रियवादिता, द्विजाति, देवता और अतिथियों का 
पूजन, इनको सजन ख्वग का मार्ग मानते हैं | इस कारण ब्राह्मण इस अभिप्राय 
को ठीक-टीक समक कर एकमत होकर अपने-अपने वर्णाश्रम के श्रनुकूल 
धर्म का पालन करते हैं और इससे अपनी स्वर्गलोक-प्राप्ति की कामनां 
करते हैं । 
५ 

जीवन दशेन 

सृष्टि पहले यह सत्र जल था, उसमें प्रथ्वी उत्पन्न हुईं, तदनन्तर इन्द्र आदि 
अधिष्ठाता देवताओं के साथ स्वयंभू ब्रह्मा उत्पन्न हुए। तदनन्तर वे परबत्रह्म 
वराह का रूप धरकर जल से पृथ्वी को निकाल लाये और प्रयत्नशील पुत्रों के 
साथ इस जगत का उन्होंने निमांण किया | आकाश स्वरूप परब्रह्म से ब्रह्मा उत्पन्न 
हुए, जो सदा वर्चमान रहने वाले अविनाशी और सदा नित्य हैं। उनसे मरीची 
उत्पन्न हुए. और उनसे कश्यप। कश्यप से विवस्वान्‌ ओर विवस्वान्‌ से 
मनु हुए । ( वशिष्ठ-रामसे “ ) 

मृत्यु--जों निश्चय है अर्थात्‌ संगहीत है, उसका अन्त क्षय है। जो ऊंचा 
है, उसका अन्त पतन है। संयोग का अन्त वियोग है और जीवन का अन्त 
मरण हैं। जिस प्रकार पके फलों के लिए नीचे गिरने के अतिरिक्त दूसरा भय 
नहीं है, उसी प्रकार उत्पन्न मनुष्य के लिए मृत्यु के सिवाय दूसरा भय नहं 
है। जिस प्रकार मजबूत खम्भेवाला मकान भी पुराना होनेपर गिर जाता है, 
उसी प्रकार जय और झत्यु के वश में होकर मनुष्य भी मर जाता है। सूर्योदय 
पर मनुष्य प्रसन्न. होता है, सूर्यास्त पर मनुष्य प्रसन्न होता है, पर इनसे उसके 
जीवन का नाश हो रहा है, वह यह नहीं समभता। आयी हुई नवी-नयी 
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ऋतुओं को देखकर मनुष्य प्रसन्‍न होता है, ऋतु-परिवर्तन से मनुष्यों के प्राण 
का नाश होता है। जिस प्रकार समुद्र में लकड़ी से लकड़ी मिल जाती है ओर 
कुछ समय तक मिली रहती है, पुनः समय पर अलग हो जाती है। इसी प्रकार 
ज्ली, पुत्र, ज्ञाति ओर धन मिल जाते हैं ओर पुनः समय पर अलग हो जाते 
हैं | इनका वियोग निश्चित है। नहीं लोटने वाली धारा के समान, नहीं लौटने 
वाले और दिन-दिन गिरते हुए. वय को देखकर मनुष्य को चाहिए, कि वह 
अपनी आत्मा को सुख के साधन घर्म में लगाये, क्योंकि मनुष्य-जन्म का फल 
'र्म के द्वारा सुख प्रात्त करना ही है। 


लड्ढा में पहुँचकर जब सीता को ढूँढने में हनुमान को बिलम्ब हुआ, तब 
उन्हें प्रबल निराशा हुईं। पर उन्होंने सोचा, हताश न होना सफलता का 
मूल है, यही परम सुख है, जिन स्थानों को मेंने नहीं ढूँढ़ा है, अ्रब उन्हें 
दृहूँगा | उत्साह सब कार्यो में प्रवृत्त करता है ओर मनुष्य के द्वारा प्रारंभ किये 
कार्यों को सफलता देता है। 


शाम राज्य 


रामचन्द्र के राज्य के समय में विधवाओं के विलाप नहीं सुनाई पड़ते थे, 
दुशट जन्तुओं का भय न था और न किसी रोग का ही भय था। कोई चोरी 
नहीं करता था, कोई अनर्थ नहीं करता था और न बूढ़ों को बालकों का 
अन्तिम संस्कार करना पड़ता था। सभी ग्रसन्‍्न थे, सभी धर्मात्मा थे, राम की 
ओर देखकर उस समय के लोग परस्पर ईर्ष्या-देष नहीं करते थे। राम-राज्य 
में लोग हजार वध जीते थे, उनके हजारों पुत्र-पोत्र होते थे, न कोई रोगी 
'होता था ओर न कोई दुःखी। वृक्षों की जड़े दृढ़ होती थीं, उस समय के 
वृक्ष सदा फूलते थे, फलते थे, इच्छानुसार वृष्टि होती थी, वायु सुखकारी चलता 
था| सभी अपने कर्मों में सन्तुष्ट थे और अपने कम करते थे। राम के शासन 
के समय में प्रजा धम्मात्मा थी, कोई असत्यवादी न था। उस समय सभी 
सुलक्षण होते थे, सभी घर्मात्मा होते थे । 
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पितृ परम्परा से ही राम को अयोध्या की राजनीति सर्वाम्युदय-सम्पन्न मिली 
थी। उस श्रेष्ठ नगरी में अनेक धर्मात्मा बहुश्रुत मनुष्य प्रसन्‍नतापूर्वक रहते थे, 
वे सब अपने-अपने धन से समन्तुष्ठ थे, लोमी न थे और सत्यवादी थे। उस 
नगरी में ऐसा कोई नहीं था, जिसका संचय आवश्यकता से कम हो । वहाँ 
कोई ऐसा ग्रहस्थ नहीं था, जिसके मनोरथ पूरे न होते हों । सभी के घर, गौ, 
घोड़े, घन-घान्य आदि से पूर्ण थे | कामी, कृपण, और क्रूर मनुष्य को अयोध्या 
में मिलता असम्भव था, वहाँ न तो कोई मूर्ख था और न कोई नास्तिक था। 
वहाँ के सभी स््री-पुरुष धर्मात्मा थे, संयमी थे, वे समी शौलवान और चरित्र- 
वान्‌ थे, वे सन ऋषियों के समान शुद्ध थे। वहाँ के पुरुष कु एडल, सुकुट 
ओर माला धारण करते थे. उनके पास काफी भोग की सामग्रियाँ थी, सभी 
स्नान करते थे, सभी शरीर में सुगन्धित वस्तुओं का लेप करते थे। वहाँ के 
वासी उत्तम भोजन करते थे, दान करते थे। वे अंगद (विजायट) निष्क 
( गले का भूषण ) ओर कंकण घारण करते थे, पर वे सब के सच आत्मवान्‌ 
थे, उनका मन उनके वश में था। वहाँ वाले सभी अग्निहोत्री थे, कोई ओछे 
विचार का न था, कोई चोर न था, श्रयोध्या पुरी में कोई चरित्रह्ेन नहीं 
था और न कोई वर्ण्संकर ही था। वहाँ के जितैन्द्रिय ब्राह्मण अपने कर्म में 
सदा लगे रहते थे, दान देते थे ओर विद्याध्ययन करते थे, दान लेना पसन्द 
नहीं करते थे। वहाँ न कोई नास्तिक था ओर न भूठा, कोई ऐसा न था 
जो बहुश्रुत न हो । ईष्यों करने वाला, असमर्थ और मूर्ख वहाँ कोई नहीं था । 
अयोध्या में कोई स्री या पुरुष ऐसा नहीं था, जो सुन्दर न हो और जो राजा 
में भक्ति न रखता हो। चारों वर्णों के श्री ओर पुरुष देवता तथा अतिथियाँ 
की पूजा करनेवाले थे, वे सभी दानी थे, झृतज्ञ थे और पराक्रमी वीर थे। 
उस उत्तम नगरी के निवासी धर्म ओर सत्य के अनुयायी थे और दीषजीवी थे, 
स्त्री, पुत्र, पौत्र आदि से भरे-पूरे थे। अग्नि के समान तेजस्वी क्रोधी योद्धा 
इस नगरी में रहते थे, वे अपनी वित्रा में बड़े प्रवीण थे। जिस प्रकार सिंह 
गुफाओं में रहा करते हैं, उसी प्रकार वें बीर भी इस नगरी में रहा करते थे। 
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काम्बोज, बाहुलीक और वनायु (अरब) देशों में होनेवाले घोड़ों तथा नदी से 
उत्पन्न घोड़ों से वह नगरी भरी थी। विन्ध्य और हिमवान्‌ पव॑त में उत्पन्न 
पर्वत के समान ऊँचे, मतवाले और बलवान हाथी वहाँ थे। ऐरावत, महापदूम, 
अंजन और वामन, (ये चारों दिग्गज है) इनके वंशवाले भी हाथी वहाँ थे, 
उसनगर में तथा राज्य में कोई भी मनुष्य कूठ बोलने वाला न था। उस नगर, 
में कोई भी ऐसा दुष्ट न था, जो दूसरे की स्त्री को बुरी निगाह से देखे | वह 
समस्त राज्य तथा नगर सुखी था । 


राज-मत्री 
महात्मा इच्चाकुबंशीराजा के मन्त्री बड़े गुणी थे। वे गुप्त बातें जानतें 
थे, उनकी रक्षा करते थे । राजा के अभिप्राय समझते थे ओर कल्याण करने 
में तत्पर रह करते थे। सभी श्रीमान्‌ महात्मा शाखस्त्रज्ञ विक्रमी, कीत्तिमान, 
सावधान ओर जो कहें, वही करने वाले थे। सभी तेजस्वी, कज्षमाशील और 
यशस्वी थे, हँंसकर बोलते थे, क्रोध से या किसी अपने स्वार्थ के लिए असत्य 
गैं बोलते थे। स्व॒राष्ट्र तथा राष्ट्र की कोई बात उनको अज्ञात न थी ! 
जो काम हो गये है ओर जो होने वाले हैं तथा दूसरे राज्य के गुप्त दूतों की 
गुप्त बातें भी वे जानते थे। वे व्यवहार में बड़े दक्ष थे, मित्रता में पक्के थे 
समय आने पर शास्त्र के अनसार वे अपने पुत्रों को भी दशड दे सकते थे | 
वे खजाना और सेना बढ़ाने में तत्पर रह करते थे। श्रेष्ठयुण ग्रहण करते थे, 
प्रसिद्ध पराक्रमी थे । विदेशों में भी उनकी प्रसिद्धि थी तथा उनके विचार 
नेश्वित होते थे । 


शिक्षा 

अआादिकाव्य में शिक्षा की ऊँची तथा जीवन-व्यापिनी प्रगति का अ्रत्यन्त 
प्रभाव-पएर्ण परिचय मिलता है। विश्वामित्र, वशिष्ठ, मरद्याज श्रगर्य आदि 
ग्रनेक ऋषियों के द्वारा अख्बन-शसत्र, शास्र आदि अनेक विद्याओं के अर त- 
प्रशिक्षण की व्यवस्था समस्त देश में दिखाई देती है। अनेक कुलपतियों के 
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द्वारा ऊँची-शिक्षा की समस्‍या सुलक गई है। जीवन के विशेष समारोहों में 
शान के पूर्ण आलोक की क्राॉंकी मिलती है। अयोध्या की सामाजिक स्थिति का 
प्रत्यक्ष कराते हुए. महाकवि ने लिखा है -“ वहाँ कोई ऐसा न था, जो वेद के 
छु. अंगों को न जानता हो |?! महाराज दशरथ के अव्यमेघ-यज्ञ में जो बआाह्मण 
संमित्रित हुए थे, “उनमें कोई भी मूल नहीं था, सभी परिडत थे और ऐसा 
कोई नहीं था, जिसके सौ शिष्य न हों ।” एक कम की समाप्ति और दूसरे 
कम के प्रारंभ में जो समय मिलता था, उसमें वक्ता और धीर ब्राह्मण परस्पर 
जीतने की इच्छा से भिन्‍न-मिगन शाज्त्रों की युक्तियों से शाज्राथ करते थे । 
विश्वामित्र ने रामचन्द्र को जिस प्रकार विद्या-दान दिया है, उसका अपू्- 
परिचय आदि-कवि ने इस प्रकार दिया है :-“उस समय विश्वामित्र ने 
बड़े कोमल-स्वर में “राम” ऐसा कहा। वत्स, जल ले आओश्रो, जिसमें 
समय न बीतने पाए! इस मन्त्र को लो, ये मंत्र बला और अतिबला नामक 
अस्त्र विद्या के हैं। इस विद्या के प्रमाव से तुम्हें न कोई शारीरिक परिश्रम 
होगा, न मानसिक कष्ट होगा और न रूप में ही किसी प्रकार का परिवर्तन 
होगा | सोते या सावधान किसी भी दशा में राक्षस तुम्हारा अपकार नहीं 
कर सकते, तुम्हारे समान बलवान प्रथ्वी में कोई न रहेगा। हे रामचन्द्र 
बला और अतिबला विद्याओं के जान लेने से तीनों लोकों में तुम्हारे समान 
कोई न रहेगा । हे अनघ (निष्पाप), अधिक पराक्रम, ज्ञान, बुद्धि-संबंधी 
विचार ओर किंसी प्रकार के संशय को मिटाने आदि में तुम्हारे समान कोई 
होगा | ये बला ओर अतिबला विद्याएँ सब प्रकार के ज्ञान की मातायें हैं। 
हे पुरुषोत्तम राम, इनके प्रभाव से तुम्हें भूख-प्यास का कष्ट न होगा। सबकी 
रक्षा के लिए इन विद्याओं को ग्रहण करो। ये ब्रह्मा की पुत्री हैं और बड़ी 
तैजस्विनी हैं | हे काकुत्स्थ, तुम इन विद्याओं के ग्रहण करने के सर्व॑ था योग्य 
हो, इसलिए तुम्हें देने के लिए मेरी इच्छा हुई हैं। इन विद्याओ्रों के तुम्हारे 
पास जाने से बड़े लाभ होंगे, इसपें सनन्‍्देह नहीं। इन विद्याओं को मैंने तपस्या 
के द्वारा प्राप्त किया है, ठुम्हारे यहाँ जाने से इनका बहुत विस्तार होगा | 


३ 7) 


रामचन्द्र ने आचमन किया और शुद्ध होकर प्रसन्‍्नतापूबक उन ब्रह्मशानी 
मुनि से इन विद्याओं को ग्रहण किया | विद्या से युक्त होने पर बढ़े भारी 
पराक्रमी के समान वे उसी प्रकार शोमित होने लगे, जिस प्रकार हजार किरणों 
वाले भगवान्‌ सूर्य शरऋतु में शोमित होते हैं । विश्वामित्र ने इसके 
अतिरिक्त अनेक अख्र-शत्तों के प्रयोग एवम्‌ संहार की मंत्र-दीक्षा राम को दी 
है । वशिष्ठ, सुधन्वा, अगस्त्य आदि ने भी अ्ज्ञ-दान दिया है। इससे प्रतीत 
होता है कि अख्र-शस्त्र की विद्या उस समय अत्यन्त उन्‍नत थी। ब््रियाँ भी 
अख-शस्तरों की आ्रविष्कर्ती थीं। दक्ष प्रजापति की दो कन्यायें थीं, जया और 
सुप्रभा । इनका विवाह कृशाश्व से हुआ था । इन तीनों ने मिलकर असुर 
वधाथ अस्त्र बनाया, जिन्हें कृशाश्वपुत्र कहा जाता है। देश-व्यापी शिक्षा- 
प्रसार के लिए जिस प्रकार उत्तर-मारत में वशिष्ठ, विश्वामित्र, भरद्याज आदि 
महर्षि कुलपतियों के शिक्षा केन्द्र थे, उसी प्रकार दक्षिण भारत में भी सुतीच्ण, 
शरभंग, अगस्त्य अनेक कुलपति आदि ऋषियों के शिक्षाश्रम थे । 

मनुष्य ही नहीं, राक्षसों की शिक्षा-दीक्षा भी अत्यन्त महत्वपूर्ण थी, 
इल्लल नामक राक्षस संस्कृत में ही भाषण करता था ओर ब्राह्मणों को 
आमन्‍्त्रण मेजता था। रावण महापणिडत था, श्रौत स्मात॑ वाडस्मय का पूर्ण- 
ज्ञाता था। वानरी-सम्यता में भी शस्त्र और शास्त्र की शिक्षा पराकाष्टा प्राप्त 
थी | हनुमान्‌ जब सुग्रीव के दूत बन कर सर्वप्रथम राम से मिलते हैं, उस 
समय उनके वाक-कोशल से प्रभावित होकर राम उनकी संस्तुति इस प्रकार . 
करते दिखाई देते हैं “जिसे ऋग्वेद की शिक्षा नहीं, जिसे यजुर्बंद का ज्ञान 
नहीं और जो सामवेद का विद्वान नहीं वह ऐसी बातें नहीं कर सकता । निश्चय 
इन्होंने समस्त व्याकरण कई बार सुने हैं, क्योंकि बहुत बोलने पर भी इन्होंने 
कोई भूल नहीं की है ।?”” सीता की खोज के लिए. समस्त वानरों को संसार के 
मिन्‍न-मिन्‍न भागों में भेजते सम्रय सुग्रीव ने भूमएडल के ऐसे अनेक अद्भुत 
देशों का वर्णन किया है, जिन्हें पढ़कर उनकी भौगोलिक तथा प्राकृतिक 
परिचय-दृष्टि की अगाध-गंभीरता का अनुभव होता है। लझ्ढा के योद्धिक-दृश्यों 
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को देखकर वैज्ञानिक-प्रगति की मी पूर्णता का प्रत्यय हो जाता है ! अयोध्या- 
किष्किन्धा ओर लझ्ढा की भौतिक-वैमव-बृद्धि भी विश्व-मोहिनी है । 
शिक्षा की इस सबव्यापिनी-पूर्णता के उत्कर्ष का कारण अविचल-तपः 
संकल्प-निष्ठा ही है। इसलिए यहाँ की ज्ञान-भूमि प्राणमयी है, निराघार 
परिवत्तेनशीलता की नवीनता के मोह से कलुषित नहीं है। सादच्चन्त इस महा- 
काव्य की साषरा महिमामय आलोक से आपूर्ण है। स्वयंप्रभा को वैज्ञानिक- 
कर को विमल-शिक्षा-ज्योति के रूप में देखकर किसका हृदय विमुग्ध नहीं 
गा। शिक्षा के लोकपावन-प्रकाश में जीवन बिताने वाली शबरी रामचन्द्र 
का दशन यब्रात्त कर इताथंता प्रकट करती हुईं कहती है, आज तुम्हारे दर्शन 
से मैंने तपस्या की सिद्धि प्रात की | आज मेरा जन्म सफल हुआ और गुरुओं 
की पूजा सफल हुईं। जिन ऋषियों की मैं सेवा करती थी, वे ऋषि तुम्हारे 
चित्रकूट में आनेपर, अत्यन्त प्रकाशमान विमानों पर चढ़ कर यहाँ से स्वर्ग 
चले गये | धर्म जाननेबाले, महामाग उन महर्षियों ने मुझसे कहा था, कि 
रामचन्द्र तुम्हारे इस पविन्न-आश्रम में आएँगे। लक्ष्मण के साथ उनका तुम 
अतिथि-सत्कार करना, उनके दशन से तुम अक्षय लोकों में जाओगी । महा- 
मुनि, आत्मतत्व जानने वाले मेरे गुरुओं ने यहाँ मंत्रों के मंत्र से अभिमंत्रित 
यशा में हवन किया था। प्रत्यकस्थली नाम की वेदी है। जिस पर मेरे पूज्य 
आचारयों ने थकावट के प्रभाव से कापने वाले हाथों से देवताओं को पुष्पोप-हार 
दिया था। उपवास के कारण दुबल अ्रतएव जाने में असमर्थ उन लोगों के 
ध्यान मात्र से आए हुए. इन सातसमसुद्रों को देखो | रघुनंदन, इन समुद्रों के 
प्रदेश में स्नान करके भींगे बल्कल, बृक्षोंपर जो हमारे गुरुओं ने रखे हैं, वे. 
आजतक भी नहीं सूखे । देवताओं की पूजा करते हुए मेरे आचारयों ने कमलों 
के साथ जो इन पुष्पों को रखा है, वे आज भी मलिन नहीं हुए, हैं । 
वेदवती भ्रमित तेजस्वी ब्रह्मर्षि कुशध्वज की कन्या थी, ब्रह्मर्षि कुशध्वज 
बृहस्पति के पुत्र थे और बुद्धि में बृहस्पति के समान थे। वे महात्मा सदा 
वेदाभ्यास किया करते थे, उनसे ही वाडमयी कन्या के रूप में वेदवती उत्पन्न 
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हुईं | वह कृष्ण मग-चर्म और जय धारण किए हुई थी, ऋषियों की विधि 
से रहती थी, तथा देवताओं के समान प्रकाशमान्‌ थी । वह पुरुषोत्तम नारायण 
को पत्ति रूप में प्राप्त करने के लिए कठोर तप कर रही थी। रावण को देखकर 
उसने कहा -हे पौलसयनंदन, मैंने तुमको जान लिया है, ठम जाश्रो, क्योंकि 
संसार में जो कु छ है, वह सब मैं तपस्या के प्रभाव से जान लेती हूँ । 

.. इस प्रकार शिक्षा के निर्मल-आलोक का प्रत्यक्ष आदि काव्य में सत्र 
मिलता है। ठाकुर रवीन्द्रनाथ ने ठीक ही लिखा है “वाल्मीकि रामायण आरती 
उतारने की वस्तु है, वह आलोचना-प्रत्यालोचना से ऊपर की चीज है।” 


कला-कोशल 

आदि-काव्य में कला-कौशल के अखंड-बेभव का अभूतपूर्व-दश्य दर्शित है । 
अपने परवर्ती-युग की समस्त-काव्य-संस्क्ृति में इसके स्वरों की साभार फंऋति 
मिलती है। इसकी महनीयता एवम्‌ जीवनोपयोगिता का परिचय देते हुए 
मशकवि ने स्पष्ट कहा है “जिसके घर में यह काव्य रहता है, उसके विध्न 
नष्ट हो जाते हैं | राजा विजयी होता है और प्रवासी कृशली होता है। गम्भी- 
रार्थ इस ओ प्र काव्य को सुनने से मनुष्यों की कुठुम्ब वृद्धि-धान्य-वृद्धि, सुन्दरी 
स्रियाँ तथा उत्तम सुख मिलता है ओर अर्थ सिद्धि होती है। यह काव्य आयु, 
आरोग्य, यश, मातृ प्रेम और शुभबृद्धि देता है। अतणव समृद्धि चाहने वाले 
सज्जन! की ओज देने वाले इस काव्य का नित्य क्षवण करना चाहिए | 

काव्य और संगीत की पूणता की समन्विति का नितान्त मधुर मंद्र - गंभीर 
उद्घोष काव्य में सर्वत्र मिलता है। इसकी परिणति गायक और भावक हृदय 
में किस प्रकार होती है। इसका मर्मस्पर्शी प्रत्यक्ष इस प्रकार मिलता है-- 
प्रसन्‍न तथा सावधान अपने लव-कुश नामक दो शिष्यों को महर्षिवाल्मीकि ने 
आज्ञा दी कि तुम लोग रामायण का निर्भव होकर गान करो । ऋषियों के 
पवित्र स्थानों में, रामचन्द्र के मबन के द्वार पर जहाँ लोग काम करते हैं, वहाँ 
और ऋषियों के पास विशेष रूप से गान को सुनाओ । परत के शिखर पर 
ये अनेक तरह के फल हैं इन्हें खा-खाकर गाओ। गातै-गाते जब थक जाओ, 
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तब खाश्नों । इस प्रकार तुम लोग लोग लोम से खा रहे हो, यह समझ कर 
कोई तुम्हारी हँसी न करेगा | अथवा थकने पर जब तुम लोग फल-फूल खाश्रोगे 
तो गले की मधुरता भी नष्ट नहीं होगी। धन के लिए थोड़ा भी लोभ न 
करो | आश्रम में रहने वाले ओर फल-फूल खाने वालों को घन से क्‍या काम 
है| मधुर स्वर वालीं ये वीणा हैं, इनते अपूर्व स्वर निकालों । इनके स्वरों को 
मिलाकर निश्चित होकर गाओ । प्रारंभ से ही रामायण गाओ्ओ, राजा का 
अपमान न हों, क्योंकि राजा धर्मतः प्राणियों का पिता होता हैं। कल साव- 
धान होकर वीणा के साथ मधुर गान गाओ | 


रात बीतने पर प्रातः काल स्नान और हवन करके ऋषि ने जहाँ बतलाया 
था, वहाँ वे गाने लगे | रामचन्द्र ने गाने के साथ नवीन ढंग से पढ़ना सुना । 
वह स्वाध्याय शैली पूर्वाचार्यों की बनायी रीति के अनुकूल थी। इस गान में 
अनेक प्रकार के क्रम थे, बीणा के मधुर स्वर के साथ वह गाया जाता था | 
उन बालकों का वह गाना सुनकर रामचन्द्र बहुत विस्मित हुए। यज्ञ के अवकाश 
में मुनियों, राजाओं, वेदज्ञ परिडतों, पौराणिकों, वेयाकरणों-उंद्ध ब्राह्मणों, 
स्वर जानने वालों, गाना सुनने के रसिक ब्राह्मणों, सामुद्रिक लक्षण के विद्वानों, 
छुन्द: शास्त्र के परिडतों, कलाविदों ज्योतिषियोँ, कमकांडियों, व्यवहारदत्षों, 
नैयायिकों, बहुअ॒तों, वैदिक छ॒न्दों के ज्ञाताओं, पुराणवाचकों, वेदपाठियों, 
चित्रकाव्य के ज्ञाताओं, सदाचारी परिडतों, सुबुद्ध परिडतों ओर गीत-दृत्य के 
परिडतों को एकत्र कर रामचन्द्र ने गानेवाले बालकों को बुलाया । वे दोनों 
मुनि कुमार वहाँ गाने लगे। श्रोताप्रसन्‍्न होकर वाह-वाह करने लगे। वहाँ 
मनुष्य लोक में दुर्लभ गाना होने लगा, पर सुनने वाले तृप्त नहीं हुए, सुनने की 
उत्सुकता बढ़ने लगी। मुनि तथा पराक्रमी राजा उन बालकों को बार-बार देख 
रहे थे, मानों उन्हें वे पी रहे हों। गान सुनकर श्रातृ-प्रेमी रामचन्द्र भाई से 
बोले अटठारह हजार सोने के सिक्के इन महात्माओं को शीघ्र दो और भी जो 
कुछ ये चाहें दो | - भरत ने उन बालकों को आधा-आधा दिया। गाने वाले 
बालकों ने वह सोना नहीं लिया। उनलोगों ने विस्मित होकर कहा, कि इसे लेकर 
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हम क्या करेंगे ? हम वन वासी हैं, फल-फूल से हमारा काम चल जाता है। 
उन लोगों की यह बात सुनकर श्रोता रामचन्द्र, सभी बहुत विस्मित हुए. । यह 
शरदिकाव्य के संगीतमय-सत्प्रभाव का दृश्य-दर्शन है। 


काव्य तथा संगीतकला की महीयसी समन्विति का जिस प्रकार यह दृश्य 
नितान्त सत्प्रमावपूर्ण है। उत्ी प्रकार दृश्य काव्य का भी मनोरम संकेत मिलता 
है। अयोध्या में पिता की मृत्यु की दुर्घटना के बाद भरत जब ननिहाल में 
दुश्वप्त देख कर उद्विग्न हुए, तब कुछ लोग मरत की शान्ति के लिए वीणा 
बजाने लगे कई नाच कराने लगे, कुछ लोग हास्य रसप्रधान अनेक नाटक करने 
लगे । राम के लिए भी कहा गया हैं कि थोत-वाद्य आदि शिल्यपों के ये विज्ञाता 
हैं, इनके गुण दोषों का उन्हें ज्ञान है। अयोध्या के निस्सीम वेमव का परिचय 
रामांश्वमेघ के दान से ही मिल जाता है। वहाँ जो चिरजीवी महात्मा मुनि थे, 
उनको ऐसे किसी यज्ञ का स्मरण नहीं था, जिसमें इतनी अधिकता के साथ दान 
किया गया हो । जो स्वर्ण चाहता था, वह सुबण पाता थ , धन चाहन वाला 
घन तथा रत्न चाहने वाला रत्न पाता था। उस यज्ञ में कोई दीन, दु.खी 
अथवा मलिन न था । सभी प्रसन्न और पुष्ट थे। 

इस प्रकार ललित कलाओं की अनुत्तम पूर्णता के साथ उपयोगी कलाओं 
की दृष्टि से भी महाकाव्य की रूप-रेखा अत्यन्त विकसित है। अयोध्या की ही 
नहीं, किष्किन्धा ओर लड्ढा की वस्तु -कला भी नितान्त मनोहारिणी है | लक्ष्मण ने 
किष्किग्धा की उस रमणीय बड़ी गुफा को देखा, जो रत्नों से भरी थी अलोकिक 
थी, जिसके वन में खूब फूल लगे हुए थे । हम्य॑( घनियों की अठारी ) प्रासादों 
राजाओं और देवताओं की अटारियाँ से सघन, विविध रत्नों से शोमित, सदा 
फूलने फलने वाले वृक्षों से वह नगरी शोमित थी। खेत पवब॑त से घिरे हुए, 
जाने में कठिन, सुप्रीव के रमणीय घर को लक्ष्मण ने देखा । यह इन्द्र के घर के 
समान था। केलास शिखर के समान श्वेत शिखरों से वह ग्रह सुशोमित था। 
द्वार पर दिव्य मालाये लग्काई गईं थीं, सोने का तोरण बना हुआ था। सात 
खण्ड जाकर जिनमें सवारी और आसन आदि रखे हुए. थे, बहुत ही गुतत और 
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तालाब में हाथी बनाए गए थे, जिनको सूँड़ में केसर युक्त कमल शोभित हो रहे 
थे | हाथ में कमल लिए हुई और सुन्दर हाथों वाली लक्ष्मी भी वहां बनाय्र 
गई थीं। सोने के भेड़ियां के चित्र जिस पर बने हुए हों, ऐसे सुन्दर बने 
खम्मों से उसकी शोभा बढ़ रही थी । सोने की बड़ी उत्तम सीढ़िया 
बनाई गई थीं। सोने और स्फटिक की जालियाँ खिड़कियों में लगी हुए थीं । 
नीलम तथा अच्छी जाति के नौलम की वेदियाँ बनी हुई थी । 


अशोक वाटिका की क्ॉकी देते समय महाकवि ने उपबन की कल्ना का मनोहर 
प्रत्यक्ष कराया है। चाँदी ओर सोने के बृत्ष चारों ओर लगे थे ' मतवाले 
कोकिल ओर मगराजों का वहाँ बसेरा था, वहाँ जाने वाले मनुष्य प्रसन्न हो जाते 
थे | पशु और पत्नी अपनी मस्ती से उस वन में विचर रहे थे | मिन्न-मिन्न 
रंग के पुष्प वृक्षों से पृथ्वी पर गिरे थे, जिस से वहाँ की भूमि अलंकता स्त्री के 
समान जान पड़ती थी । वहाँ अनेक प्रकार के बने हुए तालाब थे, जिनमें स्वच्छ 
जल मरा हुआ था, तथा मूल्यवान मणि की सीढ़ियाँ कई ओर बनी हुई थीं । 
मोती और मूँगे बालू के समान फेले हुए थे | हनुमान ने एक सोने का शिशपा 
वृद्ध देखा, जो लताओं से घिरा हुआ था । जिसमें बहुत से पत्ते थे और जिसके 
चारों ओर सोने की वेदियाँ बनी हुई थीं। हनुमान्‌ ने वहाँ मो दान पर्वत, मरने 
तथा अग्नि के समान दीध्यमान दूसरे प्रकार के सुबर्ण वृक्ष देखे | मेत्र के समान 
उन वृक्षों की प्रभा से वीर हनुमान ने अपने को भी सुबर्ण ही समझ लिया । 
अनेक प्रकार के पशुओं से युक्त और विविध वर्नों से युक्त, विश्वकर्मा के बनाए 
बड़े-बड़े तथा अनेक कृत्रिम महलों से युक्त उस वाटिका को हनुमान 
ने देखा । 


लंका की भाँति अयोध्या की अशोकं-वाटिका मी सुषमा की स्पर्धा में 
अग्रतिम है | वह वाटिका चन्दन, अगुरु, आम, देवदारु, चग्पक, महुआ, कटहल, 
पारिजात, लोध, कदंब, अजु न, नागकेसर सप्तपर्ण अतिमुक्तक, मन्दार, केला 
तथा अन्य गुल्मों तथा लताओं से ढँँको हुई थी। प्रियंगु, कदंत्र, बकुल, 
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जम्बू , दाडिम तथा कोविदार से वह शोभित थी । सदा रमणीय पुष्षों, दिव्यगन्ध 
ओर रसयुक्त मनोहर फ्लो, तृणांकुर और पललवों से वह बाटिका मनोहर थी । 
वहाँ के कोई दृक्ष सुबर्ण के समान थे, कोई अग्निशिरूा के समान थे, कोई क्ुष्णा 
अग्नि के समान थे। वहाँ सुगन्धित पुष्प तथा पुष्पों के गुच्छे थे, छोटी बड़ी 
अनेक बावलियाँ थी, जो जल भरी हुई थीं। उनमे मानिक की सीढ़ियाँ बनी हुई 
थीं | बीच-बीच में स्फटिक के चौतरे बने थे और विकसित कमल-वन था, जो 
चक्रवाक से सुशोभित था। अनेक प्रकार की दीवारों तथा पत्थरों से वह वाटिका 
“शोभित थी । वहाँ बेदूयेमणि के रंग की घास थी, पुष्पित वृक्षों का वन था। 
विकसितपुष्पों को टकराने से वहाँ के पत्थर फूलों से भर गये थे, जिससे 
तारकखच्चित आकाश के समान वहाँ की शोभा हो गई थी। 

कला की नेसर्गिक-सुषमा का परिचय स्वयंप्रभा नामक तपस्विनी की ब्रिल 
से मिल जाता है | सीता की खोज के लिए दक्षिण दिशा में जाने वाले वानरों 
ने विंह तथा अन्य पशु-पक्षी जहाँ से निकल रहे थे उस बिल में ज्वलित अग्नि 
के समान सोने के ताल, शाल, तमाल, पुन्नाग, बंजुल, धव, चम्पक, नाग और 
कर्शिकार आदि बृक्बों को देखा। वे सब फूले हुए थे । सुबर्णमय गुच्छे और 
लांल कोढ़ियाँ लगी हुईं थीं। बाल सूर्य के समान सोने के बड़े-बड़े इच्षा, सोने 
की बड़ी-बड़ी मछलियों ओर सोने के बड़े बड़े कमलों से युक्त स्वच्छु जल वाले 
तालाब तथा सोने चॉदी का विमान उन लोगों ने देखें। सोने की खिड़कियाँ 
जिन मोती की जाली लगी हुई, सोने चाँदी के घंटे, जिनमें बेंदूर्यमशि लगी 
हुई थी, ऐसे उत्तम घर उन वानरों ने देखा । 

इस प्रकार कल्लात्मकफ चमत्कृति की सूद्म तथा भास्वर रेखाओं से आदि- 
काव्य की सुप्रमा अत्यन्त मनोह्ारिणी है। महाकवि की दृश्य-विधायिनी 
कल्पना का सुन्दर परिचय यज्ञ, उत्सव आदि की रॉकी से मिल जाता है। 
क्रियाथ संगति द 

जीवन के युगान्तरगोरव-संकल्प का आधार समष्टि व्यापिनी क्रियार्थ- 
संगति ही होती है | रामायण मह्यकाव्य के चरित नायक राम की रमण शीलता 
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का प्रत्यय रम धातु के साथ्न्त-प्रयोग से अभिनव चेमरकृ्ोति के साथ भक्त 
हुआ है | प्रारंभ में भर्ग मुनि के स्वकाम परिपूएक आश्रम में विश्वामित्र ने 
राम लक्ष्मण को सुन्दर कथाओं द्वारा प्रसन्‍न किया हैः--- 

कथाभिरभिरामाभिरभिरामो नृपात्मजौ । 

रमयामास धर्मात्मा कोशिको मुत्रि पु गव: ।१।२३।२२। 

धर्मोत्मा मुनिपुंगब कोशिक ने राजपुत्रों को आलह्ादित किया । इसके 
पश्चात्‌ अयोध्या की कुलवन्धुओं ने पृज्यजनों को प्रणाम कर एकान्त में 
अपने-अपने पतियों के साथ निर्भय, आनंदमय जीवन व्यतीत करने लगीं । 
यहाँ रम्‌ धातु का रप्ञनार्थक प्रयोग इस प्रकार मिलता है; -- 

ग्भिवाद्याभिवाद्यांसच सर्वा राजसुतास्तदा । 

रेमिरे मुदिताः सर्वा भतृभिमु दिता रह: १ ७७१५ 

ऐसा भी मिलता हैः 

रमन्‍्ते योगिनोअनन्ते नित्यानन्दे चिदात्मनि । 


अर्थात्‌ योगिवरय अनन्त, शाश्वत्‌ आनदमय चेतन-आत्मा मैं रमण करते 
हैं। सीता वनस्थली के जीवन को वरण करती हुईं राम से कहती हैं--में 
आप की सेवा करूँगी, ब्रह्मचरयपूर्वक रहूँगी, आपके बतलाए, नियर्मों का पालन 
करूँगी ओर है वीर, आपके साथ गधुर गन्ध वाले वनों में विहार करूँगी-- 

शुश्रषमाणा ते नित्यं नियता ब्रह्मचारिणी । 

सह रंस्ये त्वया वीर वनेषु मधुगन्धिषु ।२/२७।१३ 

चित्रकूट में राम ने सीता से पूछा है,-- हे वैदेहि, क्या मेरे साथ चित्र- 
कूट में मन, वचन और शरीर को प्रिय अनेक तरह के पदार्थों को देखने से 
तुम्हें आनंद आता है।” उपवन-विहार की क्लॉकी दिखाते हुए महाकवि ने 

कहा है--किन्नरियों के साथ अप्सरायं, नाग कन्यायें तथा दक्षिण देश की 

सुन्दरी स्त्रियां मद्रपान से मतवाली होकर रामचन्द्र के सामने नाचने लगीं। 
ये सभी दत्य गीत में निपुण थीं। सीता के साथ बैठे हुए. आनंद देने वालों में 
श्रेष्ठ धर्मात्मा रामचन्द्र ने मन फो मोहित करने वाली सब तरह से सजी हुई 
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उन स्त्रियों को क्रीडा करने की आज्ञा दी। इस प्रकार प्रसनन्‍नचित रामचन्द्र 
देवकन्या के तुल्य सीता को प्रतिदिन रमण कराते थे, मानों देवता रण 
कराते हों । 

ग्रप्सरो रगसंघाश्च किन्‍्नरीपरिवारिता: । 

दक्षिणा रूपवत्यश्च स्त्रियः पानवशं गता: |७४२ २१| 

मनोभिरामा रामास्ता: रामो रमयतां वर | 

रमयामास धर्मात्मा नित्यं परम भूषित: ।७४२।२२,२३। 

एवं रामो मुदा युक्तः सीतां सुरसुतोपमाम्‌ । 

रमयामास वेदेहीं ग्रहन्यह॒नि देववत्‌ ७।४२।२४। 

अतिथियों के साथ राम के व्यवहार का प्रत्यक्ष कराते हुए. कबिने लिखा 
है- कामरूपी वानर, महाशक्तिमान्‌ राक्षस तथा महाबली ऋत्ष इन सबके 
साथ राम रमते रहे-- 

रामो5पि रेमे ते: साथ वानरै: कामरूपिशिः | 

राक्षसावच महावीयेंऋ क्षेश्वैव महाबले: । 


न हैँ ९ है ज॑न्‍न्‍ममाका 


आहदिकाव्य में नारी 


आदिकवि के पूर्ववर्ती बेदिक साहित्य में नारी को नितान्त गौरव-पूर्ण॑- 
दृष्टि से देखा गया है। ऋग्वेद के ऋषि ने कहा है कि शत्रुओं को मारने वाले 
पुत्र तथा विविध गुणों से चमकने वाली कन्या मेरे घर में हो । आश्थवण ऋषि 
के मत से बहाचय से युवती हुयी कन्या युवा-पति को प्रास होती है। शुद्ध और 
पवित्र हुयी ख्तरियाँ यज्ञ के योग्य होती हैं। नारी के वधूच्व की गुणात्मक 
गरिमा का हृदयसे अभिनन्दन किया गया है। यह वधू ससुर के समीप सम्राजी 
हो, सास के समीप सम्राज्ञी हो। ननद्‌ के और देवर के समीप साम्राजी है। 
तू सोम्म दृष्टि वाली, पति के जीवन को बढ़ाने वाली, पशुओ्रों के लिए कल्याण 
कारी हो | तू अच्छे मन वाली, अच्छी कान्ति-वाली, वौर-संतान उत्पन्न करने 
वाली, ईश्वर की कामना वाली और सुख देने वाली हो। वू हमारे मनुष्यों 
ओर पशुओं के लिये सुखदायी हो | -आह्मण ग्रंथों में नारी को पुरुष शरीर 
का आधा भाग कहा है। इसलिये अपक्नीक पुरुष श्रयज्ञ होता है। ख्री के घ्म 
का परिचय देते हुये कहा गया हैं, कि, प्रसिद्ध वेदध्राज अश्वी ओषधि 
करते हुये फिरते थे ! उन दोनों ने शर्यात की पुत्री च्यवन की धर्मपत्नी सुकन्या से 
यह कहा--* है सुकन्या, इस भाँति इद्ध, अमंगल रूप, के पास क्‍यों रहती हो 
हमारे साथ चलो |” उसने तब यहा--जिसको मुझे! पिता ने दिया है , उसे 
जीवित रहते हुये में निश्चित रूप से नी छोड़गी, क्योंकि यही हम स्त्रियों का 
धर्म हैं। इती आदश की व्यंजा कवि-कल्पित सम्रस्त नारी आदर्श में सुस्पष्ट 
मिलती है | अपन काव्य को इसीलिए महाकवि ने सीतायाश्ररितं मदृत्‌”” कह 
है। वदिक-नारी-निष्ठा कवि की विविध नारी सृष्टि के दर्शन से स्पष्ट हो 
जाती है | 
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क्या रूप ह 

जीवन में नारी के सब प्रथम अस्तित्व की झलक कन्यारूप में मिलती है, 
राजा जनक की सीता अयोनिजा कन्या हैं। उनकी उपलब्धि और उनके प्रति 
अपने गुरुतर-कर्तव्य का परिचय कराते हुए जनक ने विश्वामित्र से कहा है, 
एक बार में क्षेत्रशोधन करता हुआ हल जोत रहा था, उस समय फाल के 
नीचे की भूमि में “सीता” नाम की प्रसिद्ध पुत्री निकल आई, उसे मेंने अपनी 
कन्या मान ली और वह बढ़ने लगी | हे भमगवन्‌ ! अब वह सयानी हो गई है 
और मेंने अपनी उस अयोनिजा कन्या का शुल्क केवल पराक्रम रक्‍्खा है” | 
इस महान्‌ बत के कारण जनक को अनेक राजाओं से युद्ध का कठोर सामना 
करना पड़ा | जिस शिव धनुष को पराक्रम की परीक्षा की कसो्ी उन्हों ने बनाया 
था, उसे कोई तोड़ नहीं सका। राम इस कसौटी पर सफल उतरे । इसलिए 
राम को उन्होंने वधू के रूप में सीता को प्रदान किया । इससे कन्या के प्रति 
पिता के गौरव-पूर्ण-संकल्प तथा नारी-शक्ति के प्रति कवि-निष्ठा का भलीमाँति 
परिचय मिल जाता है | 


सीता ने अनुसूया से अपना यही परिचय दिया है, कि मिथिला प्रदेश 
के अधिपति महाराज जनक एक राजा हैं। वे रदा क्षात्र-धर्मं में तत्पर रहते 
हुए न्याय पूर्वक पृथ्वी का शासन करते हैं। एक बार अ्रकाल पड़ने पर हल 
लेकर स्वयम्‌ खेत जोत रहे थे। इसी समय पए्थ्वी फोड़ कर मैं निकल आयी 
ओर आगे चल कर उनकी राजकन्या बनी । तत्र तक महाराज को कोई कन्या 
नहीं थी । इस कारण बढ़े प्रेम से उन्होंने मुझे उठा लिया और कहा--यहः 
मेरी पुत्री हैं और तभी से वह मुझे; प्यार करने लगे। उसी समय आकाश से 
देववाणी सुनायी दी, हे महराज जनक ! वास्तव में यह तुम्हारी घमंकन्या है। 
जब मैं सयानी होकर पति के योग्य हो गयी, तो मेरे पिता को ऐसी चिन्ता हुईं, 
जैसे किसी धनी मनुष्य का सर्वस्व लुट जाय और वह निर्धन होकर सोचने लगे | 
कन्या के पिता को अपने बराबर तथा कमी-कमी छोटे से अपमानित होना 
पड़ता है, फिर कन्या का पिता चाहे इन्दु के सहश प्रभावशाली क्‍यों न हो, 
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उसे श्रपमान के समतज्न उपस्थित देखकर मेरे पिता जी चिन्ता-समुद्र में उसी 
प्रकार डूबने लगे, जैसे कोई विना नोका वाला मनुष्य जब डूबने लग जाये। 
पिता जी ने बहुत सोचा-विचारा, पर मेरे योग्य वे कोई वर नहीं पा सके । क्योंकि 
मैं मानवी-योनि से उत्पन्न नहीं हुई थी। इस विवरण से स्पष्ट होता है, कि 
पुत्री के वैवाहिक संबंध की कितनी गंभीर चिन्ता पिता के हृदय में होती है। 

कन्या का विवाह पिता की अ्रमिर्चि पर निर्मर होता है, इसकी पुष्टि 
कुशनाभ की कन्याओं के प्रसंग से भी होती है, जिन्हें वायु बलपूबक अपनाना 
चाहते थे । कन्याओं ने इस अवसर पर कहा है, कि मेरे पिता ही इस समय 
मेरे गुरु और सर्वश्रेष्ठ देवता हैं, वे जिसको मुझे दे देंगे, वही मेरा पति होगा । 
इस प्रकार कन्या के विवाह में पता का प्राधान्य सुर्पष्ट दिखाई देता है। कन्या- 
मूर्ति की निश्छल-दिव्यता, सद्शुणसम्पन्नता, तथा तपः शीलता का मनोहर दर्शन 
राजर्षि तृण-विन्दु की कन्या से मिलता है। जब सुन्दरी कन्याओं के दत्य-गीत 
आदि से पुलस्त्य मुनि की तपस्या में बाधा पड़ने लगी, तब उन्होंने कहा, कि जो 
लड़की मेरी आंखों के सामने पड़ जायेगी, वह गर्भवती हो जायेगी । यह शाप 
की वाणी तृण विन्दु की कन्या ने नहीं सुनी । वह राजर्षि-कन्या वेद-ध्वनि सुनने 
की इच्छा से जैसे ही उन तपोबन का दशशन करने आई, वेसे ही उन्हें देखते 
उसका शरीर पीला पड़ गया और गर्भ के लक्षण प्रकट हो गए.। जब अपने 
पिता के पास आईं तथा उन्होंने इस रूप को देखा | तप के प्रभाव से युक्त तृण- 
विन्दु ने ध्यान घर दिव्य-दृष्टि से सारा हाल जान लिया। कन्या को साथ लेकर 
मुनि के समीप वे गये और जाकर उन्हों कहा, हे भगवन्‌ , अपने गुणों से 
भूषित ओर अपने आप आई हुईं मेरी इस कन्या को भिक्षारूप में आप अंगीकार 
करे | जब तप करते करते आप थक जाया करेंगे, तत्र निश्चय ही यह आप की 
सेआ-टहल किया करेगी | मुनि ने स्वीकार किया | 


मुनि ने उसे आशीवोद दिया, कि हे सुश्रोणि, में तैरी गुश-सम्पदा से बहुत 
प्रसन्न हूँ । अतः हे देवि ! आज में अपने तुल्य पुत्र तुमे देता हूँ, वह दोनों बंशों 
का बढ़ाने वाला और पौलरत्य के नाम से प्रसिद्ध होगा । तूने वेद-ध्वति सुनकर 
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गम धारण किया है, अ्रतः निस्संदेह उंसका नाम विश्रवा होगा । इससे इस 
राजर्षि तृशविन्दु की कन्या की तपः समादर-निष्ठा. और पितृभक्ति ही उसके 
भविष्य-मंगल का कारण बन गई है। 

ऐसी बह्यवादिनी कन्यायें मिलती हैं, जो आजीवन कोमायूव्रत धारण कर 
स्वाध्याय-यञ्ञ और तपस्या में ही अपने जीवन को बिताती थीं | स्वयमप्रभा और 
बेदवती ऐसी ब्रह्मवादिनी महिलाएँ हैँ। मेरु सावर्णि ऋषि की पुत्री स्वयं प्रभा 
ऋक्षविल नामक गिरि-दुर्ग के निकट अपने पिता के आश्रम में रहती थी | 
सीता के अन्वेषण के समय हनुमान्‌ से इसका परिचय हुआ। चीर तथा 
कृष्ण म्गनचर्म धारण किए हुए वह सर्वज्ञा नियताह्यरा, सर्वभूत-हितरता तप- 
स्विनी सदा धर्म-कार्यों में लगी रहती थी | उसके कतेव्य-कर्म पूर्ण हो गये थे । 

इसी प्रकार बेदवती के पिता ब्रह्मर्षि कुशध्वज ने वेदाभ्यास में सदा तत्पर 
रहने के कारण पुत्री का नाम वेदवती रकक्‍्खा | पिता के अवसान के बाद बह 
ब्रह्मचारिणी का ही जीवन वरण करती हैं | रावण के दुव्यवहार से अस्त होकर 
उसने अग्नि मैं अपनी आहुति देदी । इन प्रसंगों से कन्याओं की शिक्षा-दीक्षा 
का भी'पूर्ण परिचय मिल जाता है। सीता की वाणी सुनकर तपस्विनी अनुसूया 
ने कहा, तुमने बड़ा ही मधुर भाषण किया, तुम्हारे अक्षर और पद 
स्पष्ट थे | 
वधू रूप--- 

वधू-रूप में नारीफरिवार-साम्राज्य की सम्राजी होती है। सीता इस आदर्श 
की मूर्ति है। उनके प्रति उनके सास, ससुर के हृदय में नितान्त गौरब पूर्णु- 
आत्मीयता दिखाई देती है। वनवास के समय उसकी पूणता की श्रमिव्य॑जना 
हुईं है। उनकी सुषमा विश्वविजयिनी है। उनके सौन्दर्य ने न केवल मानव 
रुरुषों को अपि त॒ देवों ओर राक्षसों को भी मुग्ध कर लिया । 
आदश पत्नी-- ु 

आदर्श पत्नी के रूप में कीसल्या, कैकेयी, सुमित्रा, तारा और मन्दोदरी 
न्‍का अत्यन्त प्रभावपूर्ण चित्र अंकित है। कौसल्या दशरथ के समश्ष दासी, मित्र 
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भाया, माता, भगिनी के रूप में उपस्थित होती हैं। केयेयी, तारा और मन्दोदरी 
अपने पतियों के लिए. मंत्रिणी के रूप में दिखाई देती हैं । 


पतित्रता-- 

पतिब्रता नारी की जीवन साधन! की संस्त॒ति हृदय से महाकवि ने की है । 
जब वन को जाते समय रामने सीता को श्रयोध्या में रहने के लिए सममझाया 
तो उनका सतीत्व जल उठा, उन्होंने कहा आर्य-पुत्र पिता, माता, भाई) पुत्र 
तथा पुत्र वधू ये सब अपने-अपने कर्म के अनुसार दुः्खन्सुख मोगते हैं। 
पुरुष श्रेष्ठ, एक ल्ली ही पति के कर्मफलों की भागिनी है। अतएव-- आपके: 
लिये वनवास की जो आज्ञा हुयी है, वह मेरे लिये भी हुयी है, अतः मैं 
बन में ही रहूँगी। पिता, पुत्र माता और सख्यों ये कोई भी बत्ियोके 
लिये न तो इस लोक में और न परलोक में सहायक हो सकते हैं। केवल 
एक पति ही स्त्रियों के लिये इस लोक, परलोऊ में गति है। वही आश्रय है ॥ 
कौसल्या ने सीता को सतीत्व का ही संदेश दिया है। पातितरत्यधर्म की नितान्त 
कटोर-साधना को जब सीता के सामने साध्वी, तपस्विनी अनुसूया ने अभिनन्दित 
किया । तब सीता उसको स्वीकार करते हुये बोलीं-मेरे पतिदेव यदि” अ्नाये 
और चरित्र हीन होते, तो भी में बिना किसी द्विविधा के उसकी सेवा करती'। 
फिर जब वह अपने गुणों के कारण सबकी प्रशंसा के पात्र हैं। दयातु ओर 
जितेन्द्रिय, स्थिर अनुराग वाले, धर्मात्मा तथा माता-पिता की तरह प्रिय हैं। 
तब तो उनकी सेवा में क्‍या द्विविधा हो सकती है। छ्लौ के लिये पति की सेवा 
से बढ़ कर कोई दूसरा तप नहीं है। सामने मी वन में जाने कें लिये उद्यत 
माता कौसल्या को पति-भक्ति में हीं नारी-जीबन की सार्थकता का बोध करया 
है। नारी को अपने पति के प्रिय और हित में..संलग्न रहकर सदा उसी की सेवा 
करनी चाहिये। यही स्री का लोक और बंद में वर्शित सनातन धर्म है। 
उसी का श्रुतियों और स्मृतियों में भी वर्णन है। रावण के बार-बार 
प्राथना करने पर भी सीता ने अवदेलना-सूचक वचन कहा है, 'वह भारतीय 
नारी के गौरव को सदा उद्घोषित करता रहेगा। इस निशाचर रावण से प्रेम 
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करने की बात तो दूर रही, मैं तो इसे अपने पैर से, नहीं, नहीं, बायें पैर से भी 
नहीं छू सकती । पातित्रत्य के प्रभाव से सुरक्षित सीता पर रावण को बला 
स्कार करने का. साहस कभी नहीं होता था । उनका तेज ही रावण को हतप्रम 
करने के लिये पर्यात था। केवल राम की आज्ञा के अभाव में और अपनी 
तपंस्था के नष्ट करने के विचार से वह उसे भस्म नहीं कैर रही थीं। रावण 
की मृत्यु के अनन्तर रामने सीता के चरित्र की विशुद्धि को सामान्य जनता 
के सामने प्रकट करने के लिये अनेक कठु-बचन कहे । उन वचनों के उत्तर में 
सीता के वचन इतने मंर्म-स्पर्शी हैं, कि आलोचक का हृदय आनन्दातिरेक से 
गयदू-गद्‌ हो जाता है। सीता कहती हैं, मनुष्य उसी वस्तु के लिये उत्तरदायी 
हो सकता है, जिस पर उसका अधिकार हो। मैं अपने हृदत की स्वामिनी हूँ । 

यह सदा आपके चिन्तन में निरत रहा है। अंगों पर मेरा काबू नहीं। वे 
पराधीन ठहरे । रावश ने बलात्कार से उनका स्पश कर लिया तो इंसमें मेरा 
क्या अपराध है? मेरे चरित्र पर लाड्छन लगाना कथमपि डचित नह 
है। मेरे निबंल अंश को पकड़ कर आपने आगे किया है , पर मेरे सबल 
अंश को पीछे ठकेल दिया है। नारी का निबंशल अंश है--उसका खस्ल्ीत्व 
ओर उसका सबल अंश है, उसका पत्नीत्व तथा पातित्रत्य नर-शादूल ! 


आप मनुष्यों में श्रेष्ठ हैं, परन्तु क्रोध के आवेश में आपका यह कहना 
साधारण मनुष्यों के समान है। आपने मेरे स्त्रीत्वय को तो दोषारोपण करने के 
लिये आगे किया है, परन्तु इस बात पर तनिक मी ध्यान नहीं दिया, कि 
बालकपन में ही आपने मेरा पाणिग्रहण किया है, आपकी में शाखत्रानुमोदित 
धर्मपत्नी हूँ । में आपकी मक्ति करती हूँ तथा मेरा स्वभाव निश्छल्ल और पवित्र 
है। ग्राश्च्य है, आप जैसे नर-शादूल ने मेरे स्वभाव को ( भक्ति को ) तथा 
पाणिग्रहण को पीछे ठढकेल दिया |” इन सीधे सादे निष्कपट शब्दों में कितनी 
ओजस्विता भरी है। अनाहता भारतीय ललना का यह दृदयोद्वार कितना 
हृदय-बेधक है। सुनते ही सहृदय मनुष्य की आँखों में सहानुभूति के आँखू 
छुलक पड़ते हैं। इस अप्रि परीक्षा से सफल होने पर भी जब सीता को पुनः 


( शृश्ट ) 


वनवास की आशा मिलती है, लक्ष्मण उन्हें वाल्मीकि के आश्रम के समीप 
छोड़कर लौटने लगते हैं, तब वे राम के लिये उनसे कहती हैं--हे रघुनन्दन, 
तुमको भली भाँति ज्ञात है, कि तुम्हारी सीता शुद्ध चरित्रा हैं और सदा तुममें 
भक्ति रखती हुई तुम्हारा हित चाहती हैं। अ्ंतणव जिस प्रकार पुरवासियोँ का 
अपवाद छूटे, तुम वैसा ही करो । नारी के लिये उसका पति ही देवता है, पति 
ही उसका बन्धु है और पति ही उसका गुरु है। 


इस प्रकार सीता का पति की अनन्यानुबर्तिता का दृश्य नितांत गौरबपूर, 
मर्मस्पर्शी तथा परमदिव्य है। आदर्श जननीत्व नारी की चरम आराध्य 
परिणति है। बालकाण्ड के आरम्म में पाव॑ती की मातृत्व निष्ठा में देवताओं 
के विष्न के कारण अऊकृतकायता की कथा वर्णित है। पार्वती ने रुष्ठ होकर 
उन्हें अपनी पत्नियों को गर्मित करने में असमर्थ हो जाने का शाप दिया है। 
पृथ्वी को भी हे भूमे | तू अनेक रूपवाली अनेकी की भार्या होगी। हे दुर्मघे ! 
मेरे पत्र को न चाहती हुईं और मेरे क्रोध से कलुषित हुई तू पुत्र प्राप्ति-प्रीति 
को न प्राप्त कर सकोगी । इस ग्रकार शाप दे दिया | पत्नी के बन्ध्यात्व से देवगण 
अत्यन्त दु:खित हुए.। वास्तव में विवाह का लक्ष्य ही उस समय सुयोग्य सनन्‍्तान 
का उत्पादन था। कुलीन परिवार की राजकुमारियाँ तपस्वियों और देवों से 
इसलिये विवाह सम्बन्ध चाहती थीं जिससे अच्छी संतति के जनन का उन्हें 
सौभाग्य सुलभ हो। राक्षस सुमाली ने अपनी पीत्र से कहा, पुत्रि; तुम स्वयं 
महर्षि पुलत्स्य के पत्र मुनिवर्य विश्रता को अपना पति बनाओ । इससे तुम्हारे 
धनाधीश कुबेर जैसे पुत्र उत्पन्न होंगे; जो राक्षस जाति का सम्बद्धन करेंगे । 

काम-बेसुध वायु ने जब वानरराज केशरी की पत्नी का सतीत्व-भंग किया ) 
उस समय उसका विरोध, 'मेरे समान ही तैजस्वी, बुद्धिमान ओर शीघ्रगामी 
पुत्र होगा, यह कहने पर शान्‍्त हो गया । स्वेच्छाचार से होने वाली संतति 
तिरस्करणीय नहीं होती थी। इन्द्र के साथ स्वेच्छाचार से उत्पन्न अहल्या 
के पृन् संतानंद जनक के राज पुरोहित दिखाई देते हैं। इंससे स्पष्ट है, कि मातृत्व 
की महिमा से लोक जीवन अनुप्राणित था। शारीरिक दृष्टि से गजनन में 
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मातृ शक्ति का प्रभाव पूर्ण योग होता है। पिता तो पुत्र के जन्म में निमित्त मात्र 
होता है। कौसल्या और सुमित्रा आदर्श पत्नी के साथ आदर्श जननी भी हैं | 
पति-प्रेम और पुत्र-स्नेह का इन्द्र इन दोनों के समक्ष आता है । लेकिन दोनों 
इस कसौटी पर खरी उतरती हैं। एक का स्नेह दूसरे के लिये अवरोधक 
नहीं है। 
राजनीति-परायण-राजकुमारियों को राजधर्म की उचित शिक्षा दी जाती 
थी | जिससे अपने पतियों के राजकीय कार्य में वे उचित योग देकर अपने को 
सच्ची सहधर्मिणी सिद्ध कर सकें | सीता के लिये “राजधर्म परायणा २।२६,४” 
कहा गया है। देवासुर संग्राम में कैकेयी का अपने पति के साथ जाना इसका 
स्पष्ट उदाहरण है । घोर युद्ध में अर शसत्रों से जब महाराज दशरथ का शरीर 
अत्यन्त जजर हो गया था। उनकी चेतना लुप्त हों गयी थी। तब कैकेयी ने 
उन्हें युद्ध भूमि से दूर ले जाकर उनके प्रार्णो की बचाया था। बालि ने तारा 
की राजनीति तचज्ञता का हृदय से संस्तवन किया है। मंदोदरी भी रावण को 
उचित परामश देती है। 
तपसर्विनी नारी -- तपस्विनी नारियों की कहानियाँ की परम्थरा स्पष्ट दिखाई 
देती है। अब्रि मुनि ने धर्मचारिणी तपस्विनी अनूसखथा की कठोर-तपस्या के 
अद्भुत प्रभाव का परिचय देते हुए राम से कहा, दस वर्षों तक दृष्टि नहीं 
हुई थी, संसार जलने लगा था, उस समय उसने फल-फूल उत्पन्न किया । गंगा 
को यहां बहाया । १० हजार वर्षों तक जिसने तपस्या की, जिसकी तपस्या उम्र 
है, उत्तम नियमों से सुशोमित है। अनसूया के ब्रतों के प्रभाव से ही ऋषियों 
के विध्न दूर हुए । देवकाय के लिए, त्वरा रखने वाली जिसने दस रात की एक 
रात बनाई, वे ये अनूसूधा तुम्हारी माता के समान पूज्य हैं। अ्रमणा शबरी 
सिद्ध माता सिद्धा हैं। उसने राम के दशन के पश्चात्‌ कुशल पूछे जाने पर 
कहा, रघुनन्दन ! आज आप का दर्शन मिलने से ही अपनी तपस्या में सिद्धि 
मिली है। आज मेरा जन्म सफल हुआ और गुरुजनों की उत्तम पूजा भी 
साथक हो गई। स्वयंप्रमा भी ऐसी ही तपस्विनी नारी है। वेदवती अपने 
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वेदाभ्यास जती पिता कौ आदश-तपस्विनी पुत्री है। इस प्रकार तपस्विनियों 
की आदरश-ज्योति आदिकाव्य में पूर्णतया भास्वर है । 
नारी को आधिक स्थिति-- 
नारी की व्यक्तिगत आवश्यकंताओं की पूर्ति के लिए नारी को कुछ विशेष 
सम्पति की अधिकारिणी होने का भी प्रमाण मिलता है। कौसल्या को भ्रामादि 
की कुछ विशेष सम्पत्ति मिली थी । जिसकी ओर संक्रेत लक्षण ने वनवास के 
प्रसंग में किया है। रावण ने राज्य का सर्वाधिकारी बनाने का सीता को प्रलो 
भन दिया है । 
विधवा-- 

आयोँ में विवाह सम्बन्ध की अविच्छेद्यता के कारण पुनर्विवाह का समर्थन 
नहीं मिलता है। सीता ने लक्ष्मण से जो यह कहा है, कि तुम चाहते हो राम 
मर जायें, जिससे तुम मुझको पा सको, इस उक्ति को लेकर जर्मन विद्वान श्री 
जे० जे० मेयर ने यह अर्थ ग्रहण किया है, कि आयों में विधवाये अपने देवर को 
वरण कर लेती होंगी । अन्यथा राम की मृत्यु के पश्चात, लक्षमण द्वारा अहण 
किये जाने की आशंका सीता को क्‍यों होती ! पर उक्त शंका सीता के उत्कृष्ठ 
दुख के आवेश को ही सूचित करती है। लंका के युद्ध में दो बार राम को 
मरा हुआ मान कर सीता ने विलाप किया है, पर देवर द्वारा णहीत होने की 
संभावना नहीं व्यक्त की है। अतः आय विधवाओं का जीवन ऐकान्तिक और 
साधना पूर्ण ही चित्रित हुआ है। 

राक्षसों में विधवायें विधि पूर्वक विवाह अथवा स्वेच्छा संसग से पति को 
वरण कर लेती थी। रावण की भगिनी विद्य जिह के मृत्यु के कारण विद्ववा 
थी। इसने राम से प्रेम का प्रस्ताव किया है! रावण अनेक ह्ल्ियों के पतियों 
को मार कर छीन लाया था। उसके मरने के बाद मन्दोदरी ने विभीषण का 
आश्रय प्राप्त किया । मांगलिक-अवसरों पर बिधवायें अशुभ सूचक नहीं समझती 
जाती थीं। अयोध्या परिवार में सुमित्रा, कौसल्या आदि के चरित्र से यह 
स्पष्ट होता है । 
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वेश्यायं-- 

कुछ र्त्रियाँ उत्य कला में प्रवीण होती थीं। वे वेश्याबृत्ति से जीवन निर्वाह 
करती थीं। ऐसी ही नारियों ने ऋष्यश्द्ध ओर विश्वामित्र को लुब्ध किया था । 
इनका राजपरिवार से सम्बन्ध होता था। राजकीय समारोहों में इनकी सेवायें 
स्वीकृत की जाती थीं। दशरथ ने सुमन्त्र से कहा है कि, राम के साथ बन में 
एक चतुरंगिणी सेना भेजने की व्यवस्था की जाय। जिसमें मधुर भाषिणी 
वेश्यायें भी हों | इससे जान पड़ता है, कि ये राजकीय मनोरंजन का साधन थीं । 
खी-बध क्‍ 

स्त्रियों की हत्या को निन्दित कर्म समझा जाता था। राम ताड़का को ऋ्तली 
समभ कर पहले नहीं मारना चाहते थे। उनकी इच्छा थी, कि कुरूप करके छोड़ 
दिया जाय । लक्ष्मण ने शूपंणखा को स्लरी समझ कर कुरूप कर देना ही उचित 
सममा था । उस अवसर पर उन्हें अपने बड़े भाई की आज्ञा प्रात्त हो चुकी थी। 
शुप्णखा ने भी रावण से कह्द था, कि राम स्त्री बध से डरते हैं, नहीं तो मुझे 
मार डालतै। राजा लोग विशेष परिस्थिति में स्री बध कर सकते थे । 
बहु-विवराह 

बहु-विवाह की प्रथा के कारण कौटम्बिक कलह तथा नारी अपहरण की 
घटनाये नारी के अपमान का कारण बन रही थीं। राम ने एक पत्नीव्रत धर्म 
की आदर्श प्रतिष्ठा द्वारा लोकमंगल का पथ प्रशस्त बनाया । 

स्वियों को प्राथमिकता - वाहनों और नावों आदि में चढ़ने के समय 
ल्त्रियों को प्रथमिकता दी जाती थी। वन जाते समय पहले सीता सवार हुयीं 
थीं, तथा गंगा-तट पर नाव में भी पहले सीता ही बेठी थीं। यज्ञादि पूर्ण- 
समारोहोँ में पुरुष के साथ नारी की उपस्थिति आवश्यक थी। राजा दशरथ 
की रानियों ने अश्वमेध यज्ञ में भाग लिया था। सीता की अनुपस्थिति मे 
उनकी स्वर मूर्ति को साथ रखा गया था। 

इस प्रकार समस्त जीवन में नारी जीवन की पूर्णता का प्रतीक बनीं 
दिखाई देती है । रामायण में उनकी महनीयता-पूर्ण-परिचय कराया गया है। 


आदिकाव्य में मक्ति-भावना 


वाल्मीकि के आदिकाव्य के संबंध में विद्वानों में मत भेद है। बाल काए्ड 
और उत्तर काण्ड को कुछ विद्वान प्रक्षित मानते हैं। राम के ईश्वरत्व का 
निर्देश करने कली उक्तियों को प्रत्षितत कहा गया है। पर कथा-प्रवाह की 
संगति का ध्यान रखने पर इतना प्रक्लेप स्वीकृत नहीं किया जा सकता है। 
अपने चरित नायक के अलौकिकत्व अथवा अपूर्वत्व के प्रति कवि की आस्था 
काव्य में सर्वत्र व्यक्त हुई है। समस्त आदर्श-पात्रों में राम के प्रति सेव्यनिश 
स्पष्ट मिलती है। ऐसा प्रतीत होता है, कि वेदों में सर्वसृष्टिव्यापी जिस 
चिरन्तन-अस्तित्व की ओर बार-बार संकेत किया गया तथा इच्द्र-वस्सु ञरादि 
की अपेक्षा जिस विष्णु-तत्व की हृदय से संस्तुति की गई है, उसे लोकमज्ज- 
लादर्श के प्रतिष्ठापप मानव-साधना संकल्प की पूर्णता के साथ कवि ने परिद- 
शित किया है। काव्यास्भ की जिज्ञासा में ही आधिमौतिक, आधिदेविक ओर 
आध्यात्मिक समस्त विभूतियों का एकत्र दर्शन राम में मिल जाता है । 


काव्य के आरम्म में ही लोक-कंठक रावण के उत्पीडन-जन्य-हाह्यकार का 
दर्शन मिलता है.। ऋषि-मुनि-गन्धर्ब-देवता आदि लोकलष्टा ब्रह्मा से अत्यन्त 
मय-भीत होकर यह प्रार्थना करते हैं, कि उस घोरूदर्शन राक्षस से हमलोगों 
को अत्यन्त भय है, इसलिए उसके वध के लिए. उपाय करना आप को उचित 
है। इसी समय शंख-चक्र-गदा हाथ में लिए हुए, पीताम्बरधारी, महान 
तेजस्वी, संसार के स्वामी विष्णु वहाँ पहुँचे। उनसे भी विनयपूर्वक लोग 
बोले, हे शत्रुतापन, आप हम लोगों के महान्‌ देव हैं, अंतिम-शंरण हे] 
मनुष्य लोक में देव शत्रुओं के वध की ओर ध्यान दीजिए, । विष ने कहा, 
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आप मय को त्याग दें, आप लोगों का मंगल हो सबके हित के लिए पुत्र-पीच 
मंत्रि-मित्र, ज्ञाति-बन्घु के सहित क्रूर, दुष्टात्मा, देवियों के लिए मयंकर रावण 
को मारकर मैं दस हजार वर्ष तक इस प्रुथ्वी का पालन करते हुए! मनुष्य लोक 
में निवास करूँगा । 

विष्णुदेव की अनन्त-शक्ति की संस्तुति ऋग्वेद के अनेक मंत्रों में मिलती 
है। ऋषि ने कहा है, उस विष्णु के उत्कृष्ट स्वरूप को विद्वान सदा देखते हैं; 
जैसे आकाश में सब ओर से विस्तार पाये हुए सूर्य्य को देखते हैं | मै निश्चय 
रूप से विष्णु की किन किन शक्तियाँ को कहूँ, जिन्होंने प्रथ्वी के कश-कण को 
मापा है। जिन्होंने सबसे ऊँचे, स्थानों के ( नक्षत्रादि ) सहित सबको संभाला है। 
जो अपने एक पाद को तीन प्रकार ( वेश्वानर, तैजस, प्राज्ञ ) का करके इस 
जगत ( स्थल, सूच्रम तथा कारणु रूप ) को मापने वाले ओर बड़ी प्रशंसा 
वाले हैं। विष्णु के उन कर्मों को देखो, जिन्हें उन्होंने मनुष्यों के लिए. अवश्य- 
करणीय बनाया है, क्योंकि इन्द्रियों के स्वामी जीव के वही योग्य मित्र हैं। 

हर्षि कवि ने शील-भक्ति और सौन्दर्य की श्रप्रतिम-अपरिमेय चारुता के 

साथ मानव रूप राम में उसी वेष्णब-संकल्प का ममोरम एवम्‌ प्रभविष्णु- 
प्रत्यज्ञ कराया है। रावण समस्त सूृदड्टि को उत्पीड़ित तथा आतड्डित करने 
वाला घोर-तामस-प्रकृति का दुनंय है। उसके लिए. अनेक बार महाकवि ने 
“रावण: लोकरावणः? कहा है। महाराज दशरथ के पृन्रेष्टि-यज्ञ के अवसर 
पर देवताओं ने ब्रह्मा जी से यह निवेदन किया-आपके वरदान से मोहित होकर 
वह इतना उद्दश्ड हो गया है कि ऋषियों, यक्षों, गन्धर्वों, असुरों तथा ब्राह्मणों 
का अपमान करता फिरता है। सूर्थ उसको ताप नहीं पहुँचा सकते, हवा उसके. 
पास वेग से नहीं चलती | जिसकी उत्ताल-तरंगें सदा ऊपर-नीचे होती रहती हैं, 
वह समुद्र भी रावण को देखकर भय से स्थिर सा हो जाता है। वह राक्षस देखने 
में बड़ा भयंकर है। उससे हम लोगों को बहुत बड़ा भय उपस्थित हुआ है । इस- 
लिए. भगवन्‌ ! उसके वध का कोई न कोई 
उन्हें सान्त्वना देते हुए कहा, कि मनुष्यों 


कि 


कोई उपाय अवश्य करें। ब्रह्मा जी ने 
नुष्यों को तो वह तुच्छु समझता था, इसलिए 
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उनसे अवध्य होने का वरदान उसने नहीं माँगा । अतः अब मनुष्य के हाथ से 
उसका वध होगा । इसी समय महान्‌ तेजस्वी, जगननायक भगवान्‌ विष्णु भी 
गरुड़ पर सवार हो वहाँ आ पहुँचे। उनके शरीर पर पीताम्बर और हाथों में 
शहर, चक्र एवम्‌ गदा आदि आयुध शोभायमान थे। ब्ह्मा ने कहा, प्रभो, 
अयोध्या के राजा दशरथ महर्षियों के समान तेजस्वी हैं। उनकी तीन रानियाँ 
हैं, जो ही, श्री और कीर्ति के समान हैं। आप अपने चार रूप बनाकर उन 
तीनों के गर्भ से पुत्र रूप में अवतार धारण कीजिए.। इस प्रकार मनुष्य रूप 
में प्रकद होकर आप संसार के कश्टक रूप रावण का, जो देवताओं के लिए 
अवध्य हो रहा है, वध कीजिये। इस प्रकार रामायण की आरंभिक भूमिका में 
ब्विष्णु की मानव रूप में परिणति का स्पष्ट उल्लेख मिलता है। उपसंहार में 
मानवता की प्रतिष्ट में विष्णुत्व-विस्मृत राम को तापस वेषघारी काल के द्वारा 
ब्रह्माजी ने विष्णुत्व की स्मृति इस प्रकार दिलाई है--आप पूव॑काल में माया 
द्वारा लोक का संहार कर महासागर में सोये थे, उसी समय में उत्पन्न किया 
गया। आप ने अपनी नामि से सूथ के समान, एक कमल उत्पन्न किया गया । 
उससे मुझे उत्पन्न किया. और मुझे प्रजा की उत्पत्ति का कार्य सॉंपा | ब्रह्मा ने 
स्वयं प्रकट होकर संतुति करते हुए कहा, आप चाहे विष्णु के शरीर में अथवा 
इस सनातन आकाश रूपी निज शरीर में प्रवेश करें | हे देव ! आप ही समस्त 
लोकों की गति हैं। आपको कोई नहीं जानता | महामति श्रीरामचन्द्र जी ब्रह्मां 
जी को स्तुति को सुन तथा विचार कर वैष्णुवी तेज में भाइयों के सहित सशरीर 
प्रविष्ट हो गये । विश्वामित्र जी जब राजा दशरथ के यहाँ राम॑चन्द्र जी को 
साथ ले जाने के लिए निवेदन करते हैं, तब वे उनकी दुज्शञेय महिमा का परि- 
चय देते हुए. कहते हैं - सत्यपराक्रमी महात्मा राम को मैं जानता हूँ । ये महा- 
तेजस्वी वशिष्ठ जी तथा अन्य तपत्वी भी जानते हैं। रामचन्द्रजी के द्वारा 
धनुष चढ़ाये जाने पर ऋषियों सहित देवताओं ने शिवधनु को शिथिल देखकर 
विष्णु को अधिक बली समझा, तंदनन्तर विष्णु की पूजा करके तथा शिव को 
आश्वासन देकर ब्रह्मा, इन्द्रादि के सहित सब स्वर्ग को गये। श्रयोध्या काए्ड के 
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आरंभ में राम के विष्णुत्व की प्रतीति कराने के लिए कवि ने स्पष्ट लिखा है-- 
बढ़े हुए रावण के वध की इच्छा रखने वाले देवताओं की प्रार्थना से स्वयं सनातन 
विषएु ही मनुष्य लोक में रामरूप में प्रकट हुए । मारीच भी रावण को साव- 
धान करते हुए कहता है - जनक किशोरी सीता जिनकी धर्मपत्नी हैं, उनका तैज 
अपरिमेय है। श्रीरामचन्द्र बड़े तेजस्वी, महान्‌ आत्मबल से सम्पन्न तथा अधिक 
बलशाली हैं, वे समस्त राक्षत-जगत का भी संहार कर सकते हैं। यह निश्चित 
समझो, कि श्रीराम के सामने जाकर उनकी दृष्टि पड़ते ही में मारा जाऊँगा और 
यदि तुमने सीता का हरण किया, तो तुम अपने को भी बन्धु-बान्धर्वों सहित मरा 
हुआ ही मानों | तारा बालि को समझती हुईं श्रीरामचन्द्र की अतुल महिमा 
का परिचय देती हैं--श्री रामचन्द्र शत्रु-सेना को नष्ट करने में उठी हुईं प्रलय 
की अग्नि के समान हैं। वे साधुओं के ग्राश्रयदाता तंथा पीडितों के रक्षक हैं | 
दुःखियों के आश्रयस्थल एवम्‌ यश के भाजन हैं। हनुमान जी मी रावण की 
श्रान्ति को दूर करने के लिए, कहते हैं--सचराचरसमस्त प्राणियों को विनष्ठ कर 
यशस्वी राम पुनः वैसी सृष्टि करने की शक्ति रखते हैं। ब्रह्मा स्वयम्‌ चतुरानन 
त्रिपुरान्तक तिनेत्र रुद्र, सुस्नायक महेन्द्र इन्द्र, ये कोई भी थुद्ध में रामचन्द्र 
के सामने नहीं ठहर सकते। जठायु का दाह-संस्कार करते समय शीराम 
ने स्वयं अपनी दिव्य शक्ति का परिचय देते हुए कहा है - महान्‌ बलशाली य॒त्र 
राज ! यज्ञ करने वाले, अग्निहोत्री, युद्ध में पीठ न दिखाने वालें और भूमिदान 
करने वाले पुरुषों को जिस गति अर्थात्‌ जिन उत्तम लोकों की प्राप्ति होती है, 
मेरी आज्ञा से उन्ही सर्वोत्तम लोकों' में तुम भी जाओ्रीं। मेरे द्वारा दाहसस्कार 
किये जाने पर तुम्हारी सद्गति हो । 


राम की इस सष्टि-रक्षण-कारिणी महनीयता के अनुरूप उनकी महत्त्वा- 
नुभूति की मंगलमयी व्यंजना मी काव्य के आरम्भ से ही मिलती है। सेवा भाव 
की शरणागति, समर्पण की अनन्यता और निवेदन की अमिन्न-आत्मीयता की 
अक्ति-त्रिवेणी सहृदय की सद्भावनाओं को शक्ति की अपूर्व चारुता प्रदान करती 
है। काव्यारंभ में त्िलोकव्यापी रावण के उत्पीडन से संरक्षण की आश्वा- 
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सन-प्राप्ति के लिए. देवता, गध्धव, सिद्ध और महर्षि गण भगवान्‌ विष्णु की 
शरण में आकर इस प्रकार निवेदन करते हैं। वह मूखे राक्षण रावण अपने बल 
के अमिमान से देव, गन्धव, सिद्ध और महर्षियों को अत्यन्त पीडित करता हैं । 
उस क्रूर रावण ने नन्दनवन में क्रीड़ा करते हुए. बहुत से ऋषि, गन्धरव और 
अप्सराशों को मार डाला। हे प्रभो! उसके नाश के लिए ही हम मुनियों के 
सहित सिद्ध; गन्धव॑ और यक्ष आप की शरण में आये हैं। हे शत्रुनाशक 
विष्णो ! आप ही हम सब लोगों की परम गति हैं । 


युवक भरत गला मर जाने से कल हंस के समान घघर स्वर से विलाप 
करने और पुरोहित वशिष्ठ की निन्‍दा करने लगे । बोले, में ओर यह राज्य राम 
के हैं। अतएव आप धर्म का उपदेश अ्रथात्‌ रामचन्द्र राज्य अहण कैसे करेंगे, 
इसका उपाय बतलाइए। यहाँ रहकर भी बन में रहने वाले रामचन्द्र को में 
प्रणाम करता हूँ । वनस्थली में भरत जी रामचन्द्रजी से कहते हैं--में आप का 
भाई, शिष्य ओर सेवक हूँ, आप मुझ पर दया करें। पिता के आदेश पर 
रामच द्रजी को अविचल देख कर भरत ने अपनी विनय-भक्ति का परिचय देते 
हुए, कहा--आर्य, यह सुबर्ण मरिडित पादुकायें आप पैरों में पहने, यही, सब 
लोगों का योगक्ञेम करेंगी । नरश्रेष्ठ, रामचन्द्र ने खड़ाऊँ पहनली और उतार 
कर भरत जी को देदी | पादुका को प्रणाम कर भरत जी ने कहा-- चौदह वर्षों 
तक में जग और चीर धारण करूँगा। फ़ल-मूल खाऊँगा, नगर के बाहर 
रहँगा, इस प्रकार तुम्हारे आगमन की प्रतीक्षा करूँगा। तदनन्तर रामचन्द्र की 
पाहुका सिर पर रख कर प्रसन्न भरत शब्रुधन के साथ रथ पर बैठे । अयोध्या 
में आने पर भरत जी ने अग्रज-चरण पादुका-भक्ति का जो आदश उपस्थित 
किया | उससे हमारी संरक्षति की चरमोज्ज्वलता चिर स्थायी हो गई | बल्कल, 
जय धारण कर भरत ने, मुनिवेषध बनाया। धीर भरत अपनी सेना के साथ 
वहीं नन्दिग्याम में रहने लगे। भरत राज्य का समस्त शासन-सम्बन्धी कार्य 
पांढुका को निवेदित कर देते थे और उन्होंने स्वयं उस पर छात्र और चंत्र 
धारण किया। रामचन्द्र की पादुका का अभिषेक कर तथा स्वर्य उसके अधीन 
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होकर भरत राज्य पालन करने लगे । जत्न कोई कार्य उपस्थित होता था, अथवा 
जो कुछ श्रेष्ठ भंट आती थी, वह सब पहले मरत पादुका को निवेदित करते थे 
पुनः उसका यथोचित प्रबन्ध कर देते थे। यह है, मरत की विनय-भक्ति की 
मूत्ति, जिसमें निश्छल विश्वास की ज्योति जगमगा रही है 

वनवास-यात्रा के अवसरपर लक्ष्मण जी रामचन्द्र जी की सेवा-भक्ति का 
निश्चय इस प्रकार व्यक्त करते दिखाई देते हैं--आप मुझे अपना अनुचर 
बनाये, इसमें कोई अनोचित्य नहीं है, मेरी इच्छा पूरी होगी और आप के 
लिये भी में फल फूल लाया करूगा। वन के फल-फूल वथा तपस्वियों के 
हवन की सामग्री भी आप के लिए. प्रतिदिन लाया करूँगा। आप बैंदेही के 


साथ प्त के शिखरों पर विहार कीजिएगा। आप के जागते-सोते में सब काम 
किया करूँगा । 


अरण्य-काण्ड में भक्ति की तरल धारा प्रवाहित मिलती है। आश्रम की 
दिव्य-शान्ति की ज्योति से भगवान्‌ राम स्वयं सात्विक भावना को भक्ति से 
परिपूर्ण हो जाते हैं। महातैजस्वी श्रीराम ने उस आश्रम-मण्डल को देखकर 
अपने महान धनुष की प्रत्यञ्ञा उतार दी, फिर वे आश्रम के भीतर गये | 
तपस्वियों ने उचित आतिथ्य के साथ अपनी अतुल राज भक्ति का परिचय देते 
हुए. कह दण्ड को धारण करने वाला राजा घर्म का पालक, महायशस्वरी, 
जन-समुदाय को शरण देने वाला माननीय, एूजनीय और सबका गुरु होता 
है | हम आपके राज्य में निवास करते हैं | अतः आप को हमारी रक्षा करनी 
चाहिए। आप नगर में रहें या बन में हम लोगां के राजा ही हैं। विराध 
राक्षस राम के अवतारतव की संस्तुति करते हुए कहता है-सुझे शाप के कारण 
इंस भयंकर राक्षस शरोर में आना पड़ा था। मैं तुम्बुरु नामक गन्धव हूँ। 
कबेर ने मुझे राक्षस होने का शाप दिया था। जब मैंने उन्हें प्रसन्‍न करने की 
चेश की. तब वे महायशस्वी कुबेर मुझसे इस प्रकार बोले--गन्धवे ! जब 
दशरथनन्दन श्रीराम युद्ध में तुम्हारा वध करेंगे, तब तुम अपने पहले स्वरूप 
को प्राप्त कर स्वर्गज्लोक को जाओ्ोगे। आपका कल्याण हाँ, अब में अपने 
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लोक की जाऊँगा। महामुनि शरभज्ञ आतिथ्य पूर्वक श्रीराम से यह निवेदन 
करते हैं--हे पुरुष सिंह, जब मुझे यह श्ञात हुआ, कि आप आश्रम के निकट 
आ गये हैं, तब मैंने निश्चय किया, कि आप जैसे प्रिय अतिथि का दर्शन किये 
बिना मैं ब्रह्मलोक को नहीं जाऊँगा। आश्रम के ऋषि-संघ ने दैन्य दर्शन के 
साथ अपनी पूर्ण भक्ति-निष्ठा का इस प्रकार परिचय दिया--हे नाथ ! आप 
महात्मा धर्मश और धर्मवत्सल हैं। हम आप के पास प्रार्थी होकर आये हैं, 
स्वार्थ की बात का निवेदन करना चाहते हैं। आप को इसके लिए हमें क्षमा 
करनी चाहिये। आइये, देखिये, ये भयंकर राक्षसों द्वारा बारंबार अनेक प्रकार 
से मारे गये बहुसंख्यक पविचात्मा मुनियों के शरीर दिखायी देते हैं। पम्पा 
सरोवर और उसके निकट बहने वाली तुझ्क भद्रा नदी के तट पर जिनका निवास 
है, जो मंदाकिनी के किनारे रहते हैं तथा जिन्होंने चित्रकूट पंत के किनारे 
अपना निवास स्थान बना लिया है, उन समी ऋषि महर्षियों का राक्षसों द्वारा 
महान्‌ संहार किया जा रहा है। अतः इन राक्षुसों से बचने के लिए शरण 
लेने के उद्देश्य से हम आपके पास आये हैं। श्रीराम, श्राप शरणागत वत्सल 
हैं, अतः इन निशाचरों से मारे जाते हुए हम मुनियों की रक्षा कीजिये । वीर 
राजकुमार | इस भूमण्डल में हमें आप से बढ़ कर दूसरा कोई सहारा नहीं 
दिखाई देता । आप इन राक्षसों से हम सबको बचाइये। मुनिवर शरमंग की 
भांति महामुनि सुतीक्ष्ण ने श्रीराम के प्रति अपनी भक्ति-भावना का परिचय 
देते हुए कहा-- महायशस्वी वीर | में आप की ही प्रतीक्षा में था, इसीलिये 
अब तक इस प्रथ्वी पर अपने शरीर को त्याग कर में, यहाँ से देवलोक में 
नहीं गया। अगस्य मुनि के शिष्य से लक्ष्मण जी ने स्वयं अपने को राम का 
परिचय देते हुए. उनका- भक्त कह्य है--में उनका छोटा भाई 'ितैषीः और 
अनुकूल चलने वाला भक्त हूँ। मेरा नाम लक्ष्मण है। सम्भव है, यह नाम 
कभी आपके कानों में पड़ा है। अगस्त्य मुनि के समक्ष श्रीराम कौ भक्त-मूर्ति 
का इस प्रकार दर्शन मिलता है--जिनमें योगियों का मन रमण करता है, 
अथवा जो भक्तों को आनंद प्रदान: करने वाले है, वे धर्मात्मा शीराम उस 
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समय विदेहकुमारी सीता और लक्ष्मण के साथ महर्षि के चरणों में प्रणाम क्र 
हाथ जोड़ कर खड़े हो गये। महषि ने भी अपनी भक्ति-निष्ठा का परिचय इस 
प्रकार दिया । आप प्रिय अतिथि के रूप के इस आश्रम पर पधारे हैं, अतएव 
हमलोगों के माननीय एवम्‌ पूजनीय हैं। ऐसा कहकर महर्षि अगस्त्य ने फल, 
फूल तथा अन्य उपकरण से इच्छानुसार रामचन्द्र जी का पूजन किया । 
शरणागत-वत्सतता 


रामचन्द्रजी के द्वारा फेंके हुए कुश-रूप-अक्मास्त्र से आक्रान्त हो, जब इन्द्र- 
पुत्र जयन्त तीनो लोकों में बूमकर पुनः उनकी ही शरण में आया और भूमि 
पर गिर पड़ा, तब शरणागत बत्सल राम ने वधयोग्य उस काक की रखा की । 
लक्ष्मण जी के द्वारा मयमीत सुग्रीव की शरणागत-भक्त-मूर्ति का दर्शन 
रामचन्द्र जी के समक्ष इस प्रकार प्राप्त होता है। राम को पाकर उन्होंने हाथ 
जोड़ा । सुग्रीव के हाथ जोड़े खड़े रहने से वानरों ने भी शथ जोड़े । मुकुलित 
कमलों से युक्त तालाब के समान वानरों की उस बड़ी सेना को देखकर रामचन्द्र 
सुप्रीव पर प्रसन्न हुए | पैरों पर सिर रखे हुए सुग्रीव को उठाकर प्रेम और 
आदर से रामचन्द्र ने उनका आलिंगन किया | आलिंगन करने के पश्चात्‌ धर्मात्मा 
रामचन्द्र ने कहा, कि बेठो । 

हितभाषण के कारण रावण से तिरत्कृत विभीषण सुग्रीव के पास 
रामचन्द्रजी की शरणु-प्राप्ति के लिए. इस प्रकार निवेदन करता है--रावण ने 
हित कहने के कारण मुझे कठोर वचन कहे ओर दासों के समान उसने मेरा 
अपमान किया, इसी से पुत्रों और स्तथियों को छोड़कर मैं रामचन्द्र की शरण 
आया हूं। सब प्राणियों को शरण देने वाले महात्मा रामचन्द्र से कहो, कि 
विभीषण आया है। सुप्रीव को संदेह हुआ, परन्तु रामचन्द्रजी ने अपनी 
शरणागत-वत्सलता के विश्वास को इस प्रकार व्यक्त कर उनकी त्रान्ति को 
दूर किया--वानर श्रेष्ठ, यदि में चाहूँ तो प्रथ्वी के पिशाचों, दानवों, यक्षों और 
राक्षसों को अंगुली के इशारे से मार सकता हूँ। परंतप, दीनतापूर्वक हाथ 
जोड़कर शरण चाहते हुए शत्रु को भी दया के लिए. नहीं मारना चाहिये. 
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जो शरण में नकिर ण्क बार भी “में तुम्हारा है” कह देता है, उन समस्त 
प्राणियों को मे ब्राश्रय देता हैं । यह मेरा व्रत है, मेरा नियम है। वानर श्रेष्ठ 
उसकी तुम ले आ्राश्रो। सुग्रीय, वह विभीषण होया स्वयं रावण हो, मैंने उसे 
आश्रय दिया | धर्मात्मा विभीपण रामचन्द्र के गत्त उतरा । चारों राक्षसों के 
साथ रामचन्द्र / चरण पर गिर पड़ा श्रौर शत प्रकार बोला--में रावण का 
छोठ भाई हूँ, उसने मेरा अपमान किया है। आ्राप सब्र प्राणियों को शरण देने 
वाले हैं, मैं श्रापी शरण आया हू । मैंने लड्ढा छोड़ दी, भित्रों और धन 
को छोड़ दिया। अन्न मेरा राज्य, जीवन और सुत्र आपके ही अधीन है। प्रेम 
पूर्ण आखों से देखते हुए रामचनद्र ने बचनों से उसे धेय दिया। रामचन्द्र जी 
कौ शरणागत-वत्सलता का का यह अनुपम चित्र है। 

भक्ति को विनय-मूर्ति 'शबरी' 

: राम लक्ष्मण को देखकर हाथ जोड़े हुई, सिद्ाशबरी ने उठ कर बुद्धिमान 
रामलइ्मण के चरणों का स्पर्श और यथाशात्न पाद्य, आचमन के साथ 
उनकों आतिथ्य-सत्कार किया । वह बोली - “राज गआ्रापके दर्शन से मैंने अपनी 
तप की सिद्धि को प्रात किया। आज मेरा ,ज्म सफल हुआ और गुरुजन 
भलीभाति पूजित हुए । हे शत्रुनाशन ! आप की बपा से मैं अक्षय लोकों को 
प्राप्त करेंगी । जहां वे पुण्यात्मा महर्षि-जन विहार करते हैं, आ्रात्मा की समाधि 
से शत्ररी उसी पुण्य-स्थान को गई | 

. श्राराधनामयी अ्रचला-भक्ति सीता--अशोक-वाटिका में जब रावण ने आकर 
सीताजी को नितान्त भय-त्रस्त कर दिया, उस समय हनुमान जी वहाँ उप- 
स्थित थे | सीताजी को प्रबल-शोक -से चेतनाहीन होते देखकर उन्होंने 
रामचन्र जी का परिचय इस प्रकार देना प्रारंभ किया, जिससे सीताजी उसे 
छुन सके.। सीताजी ने हनुमान जी की ओर देखा। शवण की क्र्‌रता से परम 
झ्रातड्लिता होने के कारण वे स्वप्न की समाधि में सोचने लगीं । मैं राम ही को 
सदा अपने मन में सोचा करती हूँ, मुँह से राम राम कहा करती हूँ, इसी से 
अपने विचारों के झ्रनुरूप यह बच्चन सुन रही हैँ तथा देख रही हूँ। 
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मैं सर्वात्मना रामचन्द्र की हूँ। अतएव मानसिक अ्मिलाषाओं के द्वारा पीड़ित 
हो रही हूँ। सदा रामचन्द्र के सम्बन्ध की बातें सोचने से मैं ऐसा देख और 
सुन रही हूँ। यह सीता जी की अचला भक्ति-मूर्ति है। निराला जी ने “तुम 
और मैं”? शीबक कविता मेँ लिखा है-- 


तुम रघुकुल-गोरव रामचन्द्र , 
में सीता अचला-भक्ति । 


हनुमान्‌ जी सेव्य-सेवक भक्ति के महनीय आदर्श है ! रावण की लंका में 
उनकी इस विजयिनी भक्ति-साधना का स्वर सर्वत्र फैल गया-अतिबली रामचन्द्र 
की जय, महाबली लक्ष्मण की जय, रामचन्द्र द्वारा पालित सुग्रीव की जय । 
अविलष्टकर्मां कोशलेन्द्र रामचन्द्र का मैं दास हूँ। में वायुपुत्र हनुमान्‌ हूं और 
शत्रुसेना का नाश करने वाला हूँ। सहखों रावण युद्ध में मुझसे बली नहीं हो 
सकते, जबकि मैं पत्थरों और दृक्षों से प्रहार करता हूँ । लका पुरी को नष्ट कर 
ज्ञानकी को प्रणाम कर तथा अपना मनोरथ पूर्ण कर सब राक्षसों के देखतै-देखते 
मैं यहाँ से जाऊँगा। लंका के लिए, प्रस्थान करते समय भी हनुमान जी ने अपने 
भक्तिमय हृदय की भावुकता का परिचय दिया है- सूर्य, ह्द्र, स्वयम्भू , वायु तथा 
ख्रन्य सब प्राणियों को हाथ जोड़ कर हनुमान ने जाने की इच्छा की । पूर्व मुँह 
होकर अपने पिता पवन को प्रणाम किया । हनुमान जी के भक्तिभावुक हृदय का 
विश्वस्त परिचय सीता जी को भी स्वप्नसमाधि में ही हो गया है। वे कहती 
हैं: -- इस वानर ने मेरे सामने इन्द्र, बृहस्पति, स्वयम्भू ओर अग्नि के लिए जो 
नमस्कार कहा है, वह सत्य हो, असत्य नहीं । इस प्रकार मह्वीर मारुति की 
भक्ति-निष्ठा की स्पष्ट प्रतीति मिलती है । 


माता कोसल्या--- 
रामचन्द्र जी की वन-यात्रा के समय कौसल्या की भक्ति-निष्ठा में युगजीवन 


की महत्वानुभूति का नितान्त मर्मस्पर्शी परिचय मिलता है, वे सर्वत्र चैतन्य 
ज्योति का दर्शन करती हैं श्रोर अपने प्रिय पुत्र के मंगल के लिए: प्रकृति, 
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परम्परा और इतिहास के प्रत्येक स्तर से प्राथना करती दिखाई देती हैं। उनकी 
प्रार्थना की इन ध्वनियों में उनके भक्तिमय हृदय का पूर्ण परिचय मिल जाता 
है - समित्‌ , कुश, पवित्र वेदियाँ, देवस्थान, ब्राह्मणों के चबूतरे, पर्वत, बृच्त, 
पौधे, तालाब, पतंग, सूर्य तथा सिंह अर्थात्‌ इनके अधिष्ठाता देवता तुर्हारी रक्षा 
करें साध्य, विश्वेदेव, मरुत और महर्षि तुम्हारा कल्याण करें, विराट , ब्रह्मा, 
पूषन्‌ , देव, भग और अयमा तुम्हारा कल्याण करें । शुक्र, चन्द्रमा, सूथ, कुबेर 
तथा यम दण्डकारण्य में रहने के समय मेरे द्वारा अर्चित होकर तुम्दारी रक्षा 
करें | लोक प्रभु ब्रह्मा, जगत्‌ कारण ब्रह्म, ऋषि यथा अन्य नित्य देवता बन- 
वास के समय तुम्हारी रक्षा करें। इस प्रकार कहकर यशखस्विनी कौसल्या ने 
माल्य, गन्ध तथा अनुरूप स्व॒ुतियों से देवताओं की पूजा की | इतना ही नहीं 
क्र प्राणियों से पुत्र की रक्षा के संकल्प से वे उनकी पूजा का व्रत ग्रहण करती 
- दिखाई देती है, मनुष्य का मांस खाने वाले अन्य भयानक जन्तु भी तुमसे द्वेप 

न करें, क्योंकि मैं सदा उन सबकी पूजा करूँगी। इस प्रकार कौशल्या जी 
का हृदय सृष्टि की समस्त पृष्यशक्तियों के प्रति भक्तिपूर्ण भावुकता ग्रे 
आपूर्ण दिखाई देता है । 


श्-भक्ति-- 


जब रामचन्द्रजी अयोध्या से श्ररण्य के लिए. प्रस्थान करते हैं, उस समय 
श्रयोध्या की प्रजा में भक्तिपूर्ण-भाबुकता का कश्णासमुद्र निस्तीम रूप में उम- 
ड़ने लगा है। रामचन्द्र के जाने पर नगरवासियों के आंसू से राह की धूलि 
बैठ गईं | वह नगर रामचन्द्र जी के जाने से बहुत ही दुःखी हो गया | सब लोग 
रोने लगे, खिन्न हो गये, हाह्कार करने लगे और बेहोश से हो गये | आपस 
में कहने लगे--जो अपनी माता कौसल्या के साथ जैसा व्यवहार करता है, 
वैसा ही हम लोगों के साथ भी करता है, वह महात्मा कहाँ जाता है! वैकेयी 
के कहने से राजा ने उसे वन भेज दिया, वह हमारा अथवा समस्त बगत्‌ का 
रक्षक कहाँ जा रहा है ! बच्चे माताओं को, पति-स्त्रियों को, भाई-भाई को 
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भूलकर केवल राम को ही सोचने लगे। ब्राह्मण-वर्ग इस प्रकार प्रार्थना करते 
दिखाई दे रहे हैं-जंगम और स्थावर सभी प्राणी आप में भक्ति रखते हैं, 
वे आप से लौट चलने की प्रार्थना करते हैं, वे आप में प्रेम करते हैं, आप भी 
उनमें अपना प्रेम दिखलाये । मूल के कारण इन वृक्षों में वेग नहीं है। ये चल' 
नहीं सकते, अतएव आप के साथ जाने में असमर्थ हैं, पर ऊँचे वृक्ष वायुवेग 
के कारण मानो चिल्ला रहे हैं। वायुवेग के कारण जो शब्द हो रहा है, मानों 
बक्ष उस शब्द से आपको लौटने के लिए कह रहे हैं। ये पक्षी भी निश्चेष्ट 
हो रहे हैं, केवल आहार के लिए. चलते फिरते हैं और एक ही दक्ष पर रहना 
उन्होंने निश्चित कर लिया है, ऐसे ये पत्ती भी सब प्राणियों पर दया करने वाले 
आ्राप से लौट चलने की प्रार्थना करते है। नागरिक-जन अपनी भक्ति भावना 
के अनुरूप यह सोचते हैं-- 

रामचन्द्र जिस बन में या जिस पर्बत पर ज्ञायेंगे, वे अपने यहां आये, प्रिय 
अतिथि के समान उनकौ पूजा किये बिना न रहेंगे। जहाँ रामचन्द्र हैं, वहाँ 
भय कैसा और शत्रु द्वारा होने वाला पराजय कहाँ ! वे हम लोगो के स्वामी 
हैं. हम सबकी गति हैं और अन्तिम स्थान हैं | सावले रामचन्द्र का मेंह चन्द्रमा 
के समान सुन्दर है, उनके कन्धे कौ हड्डी छिपी हुई है, वे शत्रुओं का दमन 
करने वाले हैं, उनकी भुजायें लम्बी हैं, कमल के समान उनकी आँखे हैं । 
आगन्तुक प्रार्थियों से पहले हो बोलते हैं। सरल-स्वथभाव से सत्यवादी और 
महाबलवान हैं; वे सौम्य तथा सब लोगों को चन्द्रमा के समान प्रिय-दर्शन हैं। 
गल्भातट पर पहुँचते द्वी राम-भक्त निषादराज गुह का दर्शन मिलता है--बे 
अध्य लेकर रामचन्द्र के समीप आये और बोले--आपका स्वागत है, यह मेरे 
राज्य की समस्त प्थिवी आपकी ही है। हम लोग आप के सेवक हैं और आप 
स्वामी हैं, आप इस राज्य का शासन करें । विदा होते समय सुमन्‍्त ने राम- 
चन्द्रजी से कहा--राजपुत्र ने जिस मार्ग को ग्रहण किया है, उस मार्ग में' 
भत्य को जैसे रहना चाहिये, में मी आपके साथ उसी रूप में रहना चाहता हूँ; 
मैं सब भ्त्यों में अधिक आपका भक्त भत्य हूँ और भ्रत्य के समान ही रहना 
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चाहता हूँ, आपको मेरा त्याग नहीं करना चाहिए।। रामचन्द्र जी ने स्वीकार 
किया । स्वामि-भक्त, आपकी श्रेष्टभक्ति को में जानता हो ॥ 

सीताजी की गल्भा-मक्ति-गजल्ला की मध्य-धारा में आकर सुन्दरी वैदेही 
हाथ जोड़कर गज्ञाजी से बोलीं-बुद्धिमान राजादशरथ के पुत्र आपके द्वारा 
रक्षित होने पर पिता की आज्ञा का पालन करेंगे। पूरे चौदह वष बन में रह 
कर भाई लक्ष्मण तथा मेरे साथ ये पुनः लौथगे। सुझभगे, उस समय कुशल 
पूर्वक लौटी हुईं में सब मनोरथों के पूर्ण होने से प्रसन्नतापूर्वक तुम्हारी पूजा 
करूँगी | त्रिपथगे देवि, तुम्हारी कीर्ति ब्रह्मतोक तक फैली हुई है। देवि, मैं 
तुम्हें प्रणाम करती हूँ. तथा तुम्हारी स्त॒ति करती हैँ । बब रामचन्द्र कुशल- 
पूर्वक लौटेंगे तथा राज्य पायेंगे, तब तुम्हारी प्रसन्नता के लिए. सौ सहस्ल गौ, 
बस्त्र तथा उत्तम अन्न ब्राह्मणों को दूँगी। 
बट-भक्ति-- 

सीता जी यमुना-वन को पार कर शीतल हरे पत्ते वाले श्माम वट के समीप 
पहुँचीं । उस वट-बृक्ष के पास जाकर सीता ने उसे प्रणाम्म किया और कहा--हे 
बट, तुमको नमस्कार, मेरे अपने चौदह वर्ष के बनवा ब्रत को पूरा करें। 
कोसल्या ओर यशस्विनी सुमित्रा को हम लोग देखें, ऐसी प्रार्थना कर और 
हाथ जोड़ कर सीता ने उस महावृक्ष की प्रदक्षिणा की । 

राज भक्ति का प्रभाव जन-जीवन में शील, शक्ति एण्वम्र्‌ सौंदय की पूर्णता 
का निसग विधायक बन गया है। प्रजाजनों में केवल राम कौ ही कथा चतु- 
दिंक श्रुतिगोचर होने लगी। श्रीराम फे शासन-काल में मार्नों सारा संसार . 
राम बन गया । आश्रय और आलंबन की यह एक्रात्म-अमिन्नता भक्ति की 
पूर्शता की स्पष्ट प्रतीति करा देती है। इसीलिए, रामरात्य में अ्रमंगल का स्वथा 
भय दूर हो गया | शारीरिक रोग नहीं रह गया। बृद्धवन अपने से अल्प-आयु 


के बालकों का प्रेतका्य नहीं करते थे । है 
राम-भक्ति की यह महत्वानुभूति ही आदि-काब्य को चिरन्‍्तन महनीयता 


का प्राण है। इसीते अनुप्राणित होकर राम-चरित-काव्य की घारा आदिकाल 
से लेकर अबतक प्रवाहित होतीं आरही है। 
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आदि काव्य के प्रति भारतीय-जीवन में अप्रतिम पूज्य-निष्ठा को देखकर 
ही ठाकुर रवीन्द्रनाथ ने कश है--''शताब्दियों पर शताब्दियाँ बीतती जाती 
हैं, परन्तु रामायण और महाभारत का पवित्र ल्ोत भारत में नाम-मात्र को 
भी नहीं सूखता” वास्तव में श्रीरामचन्द्र के अमित सदगु्णों की अ्नपत विभू 
तिया किसी भी सहृदय को सहज हो अपना भक्त बना लेती हैं। अतएव 
रवीन्द्रनाथ ठाकुर की उक्ति पूर्ण सत्य है-वाल्मीकि रामायण आरती उतारने 
की वस्तु है, वह आलोचना-प्रत्यालोचना से ऊपर की चीज है । 


जाश्रम 


जीवन प्रवाह में अस्ति-नास्ति के संश्लेष और विश्लेष का क्रम शाश्वत्‌ है। 
निरपेज्ष रूप में किसी एक की संस्तुति साम्प्रदायिक विषमता अथवा महजबी 
कट्टरता की हीनता का कारण होती है। भारत के सांस्कृतिक जीवनादश के 
विधाता मनीषियों ने सामाजिक जीवन की एकसूत्रता एवं ध्येयनिष्ठता के लिए 
वर्ण -धर्म की प्रतिश द्वारा जिस प्रकार क्म-क्षेत्र के साधना-पथ को प्रशस्त 
बनाया, उसी प्रकार व्यक्ति के पुरुषाथ चतुष्ट्य के सिद्धिलाम के लिए आश्रम- 
धर्म की कार्यपद्धति को महनीयता प्रदान की । इसके अभिषेयार्थ पर अमर कोष 
के टीकाकार मनुजी दीक्षित ने इस प्रकार विचार व्यक्त किया है 


आश्रम्यन्यत्र अनेन वा | श्रमु तपसि | घज्‌ । यद्दा आ समंताच्छुमोअत्र 
स्वधर्मसाधनक्लेशात्‌ । अर्थात्‌ जिसमें सम्यक्‌ रीति से श्रम क्रिया जाये, वह 
आश्रम है, जिसमें कर्तव्य पालन के हेतु पूर्ण परिश्रम किया जाय। आ्राश्रम का 
अर्थ व्यवस्था विशेष, विश्राम का स्थान तथा ऋषि मुनियों के रहने का पविश्र 
स्थान भी किया गया है। 


आश्रमानुरूप कारयय-त्ैत्र की साधना का विश्वास यद्रपि व्यावहारिक परिणति 
के साथ वैदिक युग में ही मिलने लगता है, पर इसकी आदर्शात्मक पूर्णता को 
प्रतिष्ठा कुछ देर बाद मिली | वैदिक साहित्य में ब्रह्मचय, गहस्थ का सुस्यष्टि 
मौलिक परिचय मिलता है, किन्तु वानप्रस्थ और संन्यास इन दो अन्तिम आश्र्मों 
के स्वतंत्र विकास का उल्लेख नहीं मिलता, इन दोनों का संयुक्त अ्रस्तित्व बहुत 
दिनों तक बना रहा और इनको परित्राट; यति, मुनि, श्रमण आदि से अमिहित 
किया जाता था। वैदिक काल में कर्म तथा कर्मकाण्ड की प्रधानता होने के 
कारण निवृत्ति प्ार्ग अथवा संन्यास को प्रोत्साहन नहीं था। वैदिक साहित्य के 


( १३७ ) 


अन्तिम चरण-उपनिषद्‌ में निश्वत्ति और संन्यास पर विशेष जोर दिया जाने 
लगा, और स्वीकार कर लिया गया कि जिस समय में उत्कट वेराग्य उत्पन्न हो, 
उस समय बेराग्य से प्रेरित होकर संन्यास ग्रहण किया जा सकता है। 

सूत्र यु्गों में चार आश्रमों की परिगणना होने लगी थी । यद्यपि उनके नाम- 
क्रम में अब भी मतभेद था। आपस्तम्ब घमसूत्र ( २, ६, २१, १ ) के 
अनुसार गाहस्थ्य, आचार्यकरुल, ब्रह्मचय, मौन तथा वानप्रस्थ, गौतम धमंसूत्र 
( २, २) में ब्रह्मचारी, णहस्थ, मिन्नु ओर बेखानस चार आश्रम बतलाए, 
गए, हैं। बवशिप्ट-धर्मसूत्र ( ७, १, २) में गाईस्थ्य, बह्मचारी, बानप्रस्थ तथा 
परित्राजक चार आश्रमों का वर्णन है। 

आ्रादिकवि ( वाल्मीकि ) ने आश्रम चतुष्टय के प्रति अपनी आस्था प्रकट 
की है, परन्तु ग्हस्थ आश्रम को वे सर्वाधिक महत्व प्रदान करते हैं, इनके काव्य 
में प्रत्येक आश्रम का महिमारूप अत्यन्त प्रभावशाली रूप में दृष्टिगत होता है। 
ब्रह्मचय॑-- 

ब्रह्मचय्य आश्रम के प्रति वेदिक ऋषियों में ऊँची आस्था मिलती है। 
अह्मचारों को महिमा-मूति की संस्तुति तथा ब्रह्मचर्य की लोकपावनी शक्ति के 
गौरव गान में अनेक मंत्रों की उन्होंने स्वना कौ है। अथर्ववेद के ऋषि ने 
ब्रह्मचर्य की साधना शक्ति का परिचय देते हुए कहा है, कि ब्रह्मचारी वेदविद्या 
को धारण करता है, उसमें सब देवता रहते हैं। वह प्राण, अपान और व्यान 
के स्वास्थ्य को, वाणी, मन और हृदय की शुद्धता को तथा विद्या एवं बुद्धि के 
उत्कष को प्रकट करता हुआ विचरता है। इसी कारण ब्रह्मचय की महिमा 
अतुलनीय है ब्रह्मचर्य रूपी तप से इन्द्रियाँ मृत्यु को दूर हटाती हैं । इन्द्रियो 
का स्वामी ब्रह्मचय रूपी तप से निश्चित रूप से इन्द्रियों के लिए. शरीर स्वर्ग 
को बनाता है। ब्रह्मचारी के कर्तव्य का परिचय देते हुए शतपथ-ब्राह्मण में कहा 
है, कि जिस रात्रि में अंहाचारी समिधा नहीं लाता है, उस रात्रि में अपनी 
आयु का कुछ भाग खोकर वह निवास करता है। ब्रह्मचारी समिधा लाकर 
निश्चय साय॑ प्रात; अग्रिहोत्र करे । वह गुरु से ऊँचे आसन पर न सोए, न 
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बैठे। उसे गान तथा दृत्य-शील, व्यर्थ भ्रमण करने वाला और बार-बार 
थैकने वाला न होना चाहिए । 


वैदिकऋषियों की ब्रह्मचर्य आश्रम तथा ब्रह्मचारी के प्रति जैसी असा- 
घारण सद्भावना मिलती है। आ्रादिकवि ने उसी रूप में उसकी अद्भुत-शक्ति 
का परिदर्शन कराया है। महाराज दशरथ के पृत्रेष्टि-यज्ञ को सम्पन्न कराने 
वाले ऋष्यश्वग की ऐसी ही महीयसी महिमा है। वे वनवासी, तपस्वी तथा 
स्वाध्यायशील हैं। नित्य पिताकी आज्ञा में रहने के कारण वे संसार में 
ओर किसी को नहीं जानते हैं। उनका ब्रह्मचर्य दो प्रकार का है, एक मेखलादि- 
धारण स्वरूप और ऋतुकाल के समय मभार्या के निकट गमन स्वरूप । पर पिता 
श्रोर अग्नि की सेवा में संलग्न रहने के कारण उनके विवाह का समय बीत 
गया । इसी समय अंग देश के राजा रोमपाद के यहाँ भयंकर दुर्मिक्ष पड़ा । 
उनके द्वारा प्रायश्चित पूछे जाने पर वेद-पारंगत ब्राह्मणों ने कहा, कि सब 
प्रकार से उपाय करके विभाण्डक पुत्र ऋष्यश्रग को लाइये। उनके आते ही 
वर्षो होने लगी। ब्रह्मचय के दिव्य-संकल्प की साधना-शक्ति कितनी अ्रदूभुत 
अमिमत-रस वर्षिणी होती है। इसका अत्यन्त सत्परभाव-पूर्ण-दश्य मह्कबि ने 
अंकित किया है। ब्रह्मचयं के अतुल आलोक से काव्यनायक राम का शोल 
नितान्त महनीय है। अयोध्या की सभा में भरत ने कहा है, कि जिसने ब्रह्म- 
चये का पालन किया तथा विधिपूर्वक विद्याध्ययन समाप्त किया और जो सदा 
धर्मानुष्नान करता रहता है, उस राम का राज्य मेरे समान अनुज केसे ले 
सकता है । 

अयोध्या काएड के प्रारंभ में राम को विद्यात्रत का पूर्ण स्नातक कह कर 
उनके ब्रह्मचर्य त्रत की पूर्णंताधना का परिचय दिया गया है। सवंविद्याओं 
की समाप्ति के अनुसार नियतत्रतों के लिये उन्होंने स्नान किया है, अर्थात 
उन्होंने सब विधायें पढ़ी हैं और विधिपूर्वक पढ़ी हैं, अंगों के सहित 
वेदों को वे जानते हैं। वैदिक आदि क्रियाओं की रीति उन्हें ज्ञात है और अख्त- 
श्र विद्याओं में तो वे भरत के अग्नजराम अपने पिता से भी बढ़े हैं। सीता 
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ने रावण से कहा है, कि विद्यात्रत समाप्त किये हुए आत्मज्ञानीत्राह्मण की 
विद्या की भांति मैं उन्हीं घरणीपति राम की योग्यपत्नी हूँ | राबण ने भी 
ब्रह्मचय आश्रम में विद्या और ब्रत की साधना समाप्त की है। सीता को मारने 
के लिये क्रोधवश उसे उपस्थित देख कर सुयोग्य सचिव सुपाश्व ने समझाया है, 
कि आप ने विधिपूर्वक वेद्विद्या के अध्ययन तथा तत को पूर्ण किया है। अपने 
घामिक कार्य में आप तत्पर रहते हैं । हे वीरराक्षसेश्वर ! फिर आप स्त्री का वध 
क्यों करना चाहते हैं ? मुनिवेष घारी लव-कुश को महर्षि वाल्मीकि ने सांग- 
वेदाध्ययन पूर्ण करने के पश्चात्‌ नाना शाखाओं के अनुरूप निर्मित वेदार्थ-बोध 
के लिये अपनी रचना का बोध कराया | उनके गान को सुनकर संतुष्ट होकर 
मुनियों ने आअरम की आवश्यकता का ध्यान रखकर कलश और बल्कल 
बच्न दिया । 

ब्रह्मचारी के वेष का परिचय कराते हुए कहा गया है, कि इन पदव॑तों ने 
जिनकी गुफाओं में हवा भरी हुयी है, जो मेघरूपी कृष्ण-मृग चर्म तथा घास 
रूपी यज्ञोपवीत धारण किये हुए. हैं, मानों इन्होंने अध्ययन आरंम कर दिया 
है। “अ्रथर्ववेद' में ब्रह्मचारी के इस गौरव स्वरूप का परिचय कराते हुए. कहा 
गया है, कि समिधा से प्रज्वलित अग्नि की भाँति विद्या रूपी अग्नि से दे- 
दीप्यमान ब्रह्मचारी कृष्ण मृग चर्म से आच्छादित, ब्रह्मचर्य-आश्रम की दीक्षा 
से युक्त लम्बी दाढ़ी, मूछ रखे हुये स्नातक होकर घर को जाता है । 

इस विवेचन से महर्षि-वाल्मीकि अह्मचय-आश्रम के प्रति परम आस्था- 
वान्‌ दिखाई देते हैं। कबि ने विश्वामित्र, मरद्ाज आदि के ब्रह्मचर्य-साधना- 
केन्द्रों का परिचय इसी सदृबुद्धि से दिया है | 
गृहस्थाश्रम 

ग्हस्थाअ्म सब आश्रर्मों का मूलाधार हैं। वैदिक साहित्य में इसकी महत्ता 
का हृदय से गान मिलता है। गहस्थ के ग्रह को सम्बोधन करते हुए. अ्रथववेद 
के ऋषि ने गाहंस्थ्य जीवन की समृद्धिपूर्णता का इस प्रकार अमिनन्दन 
किया है हे शहो ! तुम प्यारी और सच्ची वाणी से युक्त, पूर्णऐश्वर्यमय, विविध 
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प्रकार के अन्नों से. सम्पन्न, हास्यसमन्वित, आनन्दप्रद तथा भूख-प्यास की 
विंवशता से रहित सबंदा रहो और हम शणहपतियों से किसी काल में मयमभीत न 
हो | जो ये घर दर्शन मात्र से सुख देने वाले अन्न, दूध सुबर्ण, आदि धर्नों. 
से भरे हुए खड़े हैं, वे वाहर से आते हुये हम ग्रहपतियों के सुख का कारण 
बने । उसी आश्रम में पुरुषनारी के पाशिग्रहण तथा संतानोत्पादन द्वारा 
जीवन की पूणता प्राप्त करता है। ऐतरेव ब्राह्मण” में पुत्नोपलब्धि को जीवन 
का सबसे श्रेष्ठ सुख माना है, जितने सुख मनुष्य लोक, दर लोक तथा अन्‍्तरिक्ष 
लोक में मनुष्यों को प्राप्त होते हैं, उससे बहुत अधिक पिता को पुत्र-प्राप्ति से 
मिलते हैं | इस आश्रम को प्राप्त कर मनुष्य पितृ-ऋण और देव-ऋण से मुक्ति- 
का अधिकारी होता है। मनु ने ठीक ही लिखा है, जिस प्रकार सभी नदियों 
का आश्रय एक समुद्र होता है, उसी प्रकार सभी आश्रमों का आधारभूत 
गहस्थाश्रम है। 

रामायण मैं भी इन सांस्कृतिक मान्यताओं के अनुरूप ग्हरुथ आश्रम को 
सबंमस्त आश्रम से श्रेष्ठ कहा गया है। अ्रयोध्या लौटने का आग्रह करते हुए 
भरत ने राम से कहा है, कि हे घर्मश, चारों आश्रमों में ग्रहस्थाअम को ही 
सर्वश्रेष्ठ माना गया है। आप उस पुनीत ग्रहस्थाअम को क्यों त्यागना 
चाहते हैं | 

यदि ध्यान से देखा जाय तो आदिकाब्य रामायण” का सजन गहस्थ-जीवन 
के निरूपण के ही लिये हुआ है। इच्चाकु वंशी समी राजा ग्रहस्थामश्र के 
परमोत्तम आदर्श हैं। विवाह के अनन्तर राम की सदब्त्ति का उल्लेख करते हुए 
राजा दशरथ ने उनमें आदर्श णहस्थ के समस्त सदूगुणों का परिदर्शन कराया है । 
गहस्थ के लिये धर्म, अर्थ और काम का पूर्ण तत्व-बोध आवश्यक होता है।' 
रांम इनसे मली-माँति परिचित हैं। उनकी स्मरण शक्ति और प्रतिमा अलौ 
किक है। लौकिक तथा सामयिक कार्यों में पूर्ण निपुण हैं| उचित ढंग से 

धन-ग्रहण कर उससे परिवार के. पोषण की रीति वे जानते हैं। दंड प्रयोग के 

पीत्र का उन्हें: ज्ञान है। -अर्थसंचय तथा व्ययमार्ग के वे ज्ञाता है। विहार, 
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संबंधी कलाओं एवं गीत-बाद्य आदि शिल्प-कौशलों में कुशल हैं | उनका 
मन सबंदा उनके वश में हैं। इस कारण वे किसी के स्वल्प उपकार को भी 
कभी नहीं भूलते श्रोर लोगों के अगशण्णित अपकारों को भूल जाते हैं 

राम की गाहस्थ्यादर्शानुव॒तिता ने राज्यसंस्था को भी गाहस्थ्य जीवन की 
स्नेह-मुरमि से पूर्ण कर दिया। उस समय राम की चर्चा अनुक्षण करते हुए. 
सार संसार राममय हो गया । राम के राज्य काल में कोई स्त्री विधवा नहीं 
होती थी। बड़े लोगों के सामने छोटों की मृत्यु नहीं शोती थी। राम के 
पूर्वजों के गाहस्थ्यजीवन के इस सत््रभाव का परिचय काव्य के प्रारंभ म॑ कवि ने 
इसी रूप में दिया है| दशरथ के राज्यकाल में भी अयोध्या में कोई ऐसा 
नागरिक नहीं था, जिसके पास कम घन हो। जिसको अमिलाधषाये पूण न 
हुयी हों, अथवा जिसके पास गाय, घोड़े धन-धान्य की कमी रही हो । वहाँ के 
सभी स्त्री, पुरुष, घमात्मा, इन्द्रिय-निम्रही, अपने शील एवं सदाचार से सदा 
प्रसन्न तथा स्वच्छु हृदय से महर्षि के सदश दीखते थे । ऐसा कोई मी नहीं था, 
जिसके पास भोगों की कमी रही हो । कोई भी ऐसा नहीं था, जो साफ सुथरा 
न रहता हो और उसके शरीर से सुगन्ध की गमक न आती हो । 

इस प्रकार गाह॑स्थ्य जीवन की श्रीसंपन्नता, भोगामिरुचि, नेतिकता, 
आहलादमयता आदि का मनोस्म तथा प्रभावपू्ं दृश्य अ्रंकित कर कवि ने 
ग्रपने काव्य के प्रत्येक अक्षर को सग्रहस्थ के लिए मन्त्रवतू महनीय बना 
दिया है | पिता-पुत्र, गुरु-शिष्य, पति-पत्नी, भाई-माई, राजा-प्रजा श्रादि व्यक्ति के 
समस्त पारिवारिक संबंधों का युगान्तरमंगलमय-आलोक-दर्शन ही इसकाव्य का 
प्राण है। सीता और राम के मंजुल, मधुर, अपूर्व अद्भुत, दिव्यप्रेम का 
रस काव्य में बहते हुए मिलता है। राजपरिवार को विश्वपरिवार की समन्वय 
ज्योति का आराध्य आदरश-प्रतीक माना है| इस प्रकार इस काव्य में गाहंस्थ्य 
जीवन का ही महिमामय दृश्य है | 
वानप्रस्थ 

वानप्रस्थ जीवनादर्श का महिमामय दृश्य-दशन उर्पानषद साहित्य में 
मिलता है। इस में आत्मा और प्रकृति की रहस्यमयी अद्ूभ्ुत-शक्तियों का 
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साधनात्मक अनुसंधान चारुतामयी विजयिनी अ्रभय दिव्य-शांति से समुज्वल 
मिलता है। आत्म-तत््व-बोध की बलवती अमिलाषा होने पर पत्नी के साथ 
भी पृष्षप इस आश्रम में स्वाध्याय, तपस्या ओर संयम के द्वारा मुक्ति के पथ 
को प्रशस्त करने के लिए. अनवरत साधनाशील रहते हैं। जीवन की किसी 
अद्भुत-सिद्धि की उपलब्धि अ्रथवा पूर्बजन्माजित पुण्य की मंगलमयी पूर्णता के 
लिये गृहस्थ जीवन के सीमाबद्धु-व्यवहार-चक्र से ऊपर उठ कर भी इस 
आश्रम में मनीषी जन, साधनारत दृष्टिगत होते हैं। शिक्षा के गुरुतर-दायित्व 
का संचालन करने वाले तपस्वियों को इसी आश्रम में रहकर समाज का मार्ग- 
दर्शन कराते हुए. हम देखते हैं। वाल्मीकि, विश्वामित्र, मरद्वाज, सुतीक्ष्ण 
अगस्य आदि रामायणु-युग के महनीय-मनीषियों को तपोवन में रहते हुए 
धर्म-शिक्षा, राजनीति, अर्थ-नीति आदि के आदर्श-विधाता के ही रूप में हम 
नहीं देखते हैं, अपितु लोकविजयिनी-मंगल-कारिणी उपलब्धियों से वे सवा 
परिपूर्ण दिखाती देते हैं । 

काव्य के नायक राम ने बैखानस अथवा वानप्रस्थत्रत को स्वीकार करते 
समय गुद्द से इंस प्रकार निवेदन किया है। गुह, इस समय मुझे मनुष्य-युक्त 
वन में नहीं रहना चाहिए, किन्तु आश्रम में रहना चाहिये। उस विधि का 
पालन करमा चाहिये, जो आश्रम में रहने वालों के लिये निर्दिष्ट है। इस 
कारण तपस्वियों के नियम, भूशयन, जय आ्रादि धारण करता हूँ । पिता की 
मनोरथ की पूर्ति के लिये सीता और लक्ष्मण की सम्मति से तपस्वियों की 
भूषण जटा को बनाकर में यहाँ से जाऊंगा। तुम बट का दूध ले आओ | 
गृह ने शीघ्रही बट का दूध लाकर राजपुत्र को दिया | राम ने उस दूध से 
अपनी तथा लक्ष्मण की जटा बनायीं। नरसिंह, महाबाहुराम जटिल बन गये । 


* 
वानप्रस्थ ( बंखानस ) धर्म ग्रहण करके लक्ष्मण के साथ राम ब्रह्मचर्य के नियमों 
वा पालन करने लगे। 


लंका में पहुँच कर चारों ओर सीता का पता लगाने के पश्चात्‌ निराश 
होकर इनुमान ने वानप्रस्थ आश्रम स्वीकार करने का निश्चय किया और 
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सोचने लगे, कि सीता को भिना देखे, खानेवालों के हाथ या मुख से गिरे 
अन्न को खाकर मैं वानप्रस्थी हो जाऊँगा और वृक्षों के नीचे निवास करूंगा | 
अथवा उपवास के द्वारा प्राणत्याग करने के लिये बेठे हुये मेरे शरीर का 
माँस कीवे तथा हिंख जन्तु खा जायेंगे | 

शरभंग मुनि के आश्रम के तपस्विगण जिनमें अधिकांश वानप्रस्थी हैं। 
आश्रम में राम को प्राप्त कर इस प्रकार निवेदन करते दिखाई देते हैं | हे नाथ ! 
उस राजा को बहुत बड़ा पातक लगता है, जो प्रजा से राज्य कर तो लेता है। 
किन्तु अपनी प्रजा का पुत्र के समान पालन नहीं करता । जो राजा प्रजा को प्राणों 
से बढुकर समभते हुए. उसका पालन करता है, तो हे राम! वह राजा इस 
देश में स्थायी कीति तथा अंत काल में ब्रह्मलोक प्राप्त करता और वहाँ भी 
आदर पाता है। कोई एक मुनि फल मूल खाकर जो धर्म संचय करता है, 
उसमें से चौथाई भाग धर्मपूर्वक प्रजा की रक्षा करने वाले राजा को प्राप्त हो 
जाया करता है। यह वानप्रस्थियों का समूह जिनमें अ्रधिक संख्या बआह्मणों कौ 
है और जिसके प्रभु एक मात्र आप हैं। राक्षसों के हाथों से बुरी तरह मारा 
जा रहा है। हे राम! श्राप हमारे साथ चलिये, तो दिखाये, कि ऋर राक्षुसों के 
द्वारा मारे गये कितने ब्रह्मज्ञानियों की ठठरियों की ढेर लगी हुयी है। इस 
प्रकार ब्रह्मज्ञानी वानप्रस्थ मुनियों के देश-व्यापी प्रभाव का पूर्ण परिचय मिल 
जाता है। इसलिये राम ने उनसे कहा है, कि आप लोगों का कार्य-साधन 
करने के लिये मेरा आप लोगों के पास आगमन हुआ है। मेरे इस 
बन में रहने से आप लोगों का बहुत लाभ होगा | अगस्त्य मुनि के आश्रम 
में पहुँचने पर उन्होंने वानप्रस्थी विधि से ही राम का आतिथ्य किया। 
उनके आश्रम की दिव्यता और प्रभाव का अत्यन्त आकर्षक दृश्य कवि ने 
अंकित किया है | वन मर में हवन का घुँझा फैला हुआ है। मुनिवस्र-माला 
की तरह सूखने के लिये फैले हुये हैं। मृगों के कुणएड शान्त भाव से विचर 
रहे हैं। इस आश्रम में असत्यमाषी. क्रूर और शठ प्रकृति के लोग नहीं रह 
सकते | निर्दयी और कामी लोगों का भी यहाँ गुजर नहीं है। कितने महाप्रुनि 
यहाँ शरीर त्याग और नवीन शरीर धारण कर ख्वर्ग जा चुके हैं। यहाँ 
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आराधना करने वालों को देवता यक्ष॒त्व, देवत्व और विविध प्रकार के राज्य प्रदान 
करते हैं। सुनिने वन्‍्य-फल-मूल और फूल आदि सामग्रियों से राम का पूजन 
किया और कहा है, पुरुषश्रष्ठ | यह एक दिव्य धनुष है, इस में सोने और 
हीरे का काम किया हुआ है। यह साक्षात्‌ विष्णु का धनुष है ओर विश्वकर्मा 
का बनाया हुआ है। यह सूर्य के समान तेजस्वी बाण ब्रह्मा का दिया हुआ है । 
ये दो तरकस इन्द्र ने दिये हैं, जिसमें रखे बाण कमी नहीं चूकते | उनमें बाण 
भरे हुए हैं। यह सुनहली काम की हुयी तलवार है और इसकी म्यान भी 
सोने की बनी हुयी है | हे राम | तुम इस धनुष से वेसे ही संग्राम में असुरों 
को मारकर देवताओं की गई हुयी लक्ष्मी को पुनः लौगा लाओं, जैसे विष्यतु 
देत्यों को मार कर देवताओं की श्री लौगा लाये थे । 

इस प्रकार वानप्रस्थी सुनिर्यों के युगजीवनव्यापी सत्प्रभाव का महिमा- 
मय रूप कवि ने अंकित किया है। अखसत्र, शत्र और शाप की शक्ति उनमें 
श्रदूभुत दिखाई देती है। कवि ने आरण्यक, उपनिषादि में वर्णित ब्ह्मज्ञान 
की महिमा और उसकी साधनामयी अपूर्वता का लोकमंगल विधायिनी शक्ति 
के रूप में ही साक्षात्कार कराया है । 
संन्यास 

जीवन में अमयक्त-सूचक शान्त-जीवन की आनन्दमयी स्थिति का दर्शन 
बैदिक साहित्य में भली माँति मिलता है। पुत्रैषणा, विवैषणा और लोकैषणा 
से ऊपर . उठकर निर्मय ज्ञानलोक की पूर्णापलब्धि को उपनिषदों में परम 
पुरुषार्थ कहा है | यह मानव जोवन के चतुर्थ आश्रम की साधानानुभूति है। 
आदिकवि ने परिब्राज+ और मिक्तुक के रूप में संन्यास आश्रम की महत्ता 
ओर विश्वसनीयता का प्रभाव पूर्ण प्रत्यक्ष कराया है । 

सीता का अपहरण करने के लिये रावण ने परित्राज+ रूप इसलिये धारण 
किया था, कि इसके प्रति सीता में किसी प्रकार के अविश्वास की आशंका 
नहीं होगी | राम. लक्ष्मण के बिना आश्रम को सूना देखकर रावण संन्यासी का 
रूप धारण करके सीता के समीप पहुँचा | उस समय वह चमकता हुआ गेरओआा 
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सम्रय इनकी आवाज न बहुत धीमी रही है। न बहुत ऊँची । मध्यम स्वर में 
ही इन्होंने सब बातें कही हैं। ये संस्कार और क्रम से सम्पन्न, अद्भुत, एक 
स्थान पर तथा हृदय को आनन्द प्रदान करने वाली कल्याणीवाणी का उच्चारण 
करते हैं । हृदय, कंठ ओर मूर्धा इन तीनों स्थानों द्वारा स्पष्टरूप से अभिव्यक्त 
होने वाली इनकी इस विचित्र वाणी को सुन कर किसका चित्त प्रसन्न नहीं 

गा। वास्तव में वध करने के लिये तलवार उठाये हुये शत्रुका भी हृदय इस 
अदभुत वाणी से बदल सकता है । 


इस प्रकार जगद्गुरुसंन्यासी की महिमा-मूर्ति का कवि ने दर्शन कराया 
है | भ्रमण शब्द से भी अगर वीतराग प्राणी की ओर संकेत स्वीकार किया 
जाय, तो दशरथ के यज्ञ में तपस्वी और श्रमण भोजन करते दिखाई देते हैं । 
इस प्रकार वीतराग जीवन के प्रति आदिकाव्य में व्यापक-आस्था देखकर इसके 
प्रभाव-पूर्ण अस्तित्व का परिचय मिल जाता है । 


भारतीय मनीषियों ने मानव जीवन को केवल प्रवाह न मानकर उसको 
सोद्देश्य माना है और उसका ध्येय तथा गन्तव्य निश्चित किया है | जीवन 
को सार्थक बनाने के लिये उन्होंने चार पुरुषार्थों धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष की 
कल्पना की है। प्रथम तीन पुरुषार्थ साधनरूप से तथा अंतिम साध्य रूप से 
व्यवस्थित है । मोक्ष परमपुरुषार्थ अर्थात्‌ जीवन का अन्तिम लक्ष्य है। 
लेकिन वह अकस्मात्‌ कल्पना से नहीं प्राप्त होता है। उसके लिये साधना द्वारा 
क्रमशः जीवन के विकास और परिपक्वता की आवश्यकता है। इस उद्देश्य 
की पूर्ति के लिये भारतीय समाज-शार्तरियों ने आश्रम संस्था की व्यवस्था की । 
ब्ह्मचारी, पुष्ट शरीर, बलिष्ट बुद्धि, शान्त मन, शील, श्रद्धा ओर विनय के 
साथ युगों से उपाजित शान, शास्त्र, विद्या तथा अनुभव केः प्राप्त करता है। 
गाहस्थ्य में घर्मपूर्वक अर्थ का उपाजन तथा काम का सेवन होता है। संसार 
में अर्थ तथा काम के अजन तश्ना उपभोग के अनुभव के पश्चात्‌ ही त्याग ओर 
संन्यास की, क्रमशः त्याग के द्वारा मोक्ष की पृष्ठभूमि तैयार होती है | संन्यास 
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में संसार के सभी बन्धनों का त्याग कर पूर्णतः मोक्ष धर्मका पालन होता है| इस 
प्रकार आश्रम संस्था में जीवन का पूर्ण उदार, किंतु संयमित नियोजन है । 

सुसंघटित आश्रम संस्था भारत वर्ष कौ अपनी विशेषता है। इस विषय 
धर डायसन (इनसाइक्लोपीडिया आँव रेलिजन एड एथिकस) के ' आश्रम 
शब्द का निम्नांकित मत उल्लेखनीय है ।- “मनु तथा अन्य घर्मशाख्रों में 
प्रतिषादित आश्रम की प्रस्थापना से व्यवहर का कितना मेल था। यह कहना 
कठिन है, किंतु यह स्वीकार करने में हम ख्वतंत्र हैं, कि हमारे त्रिचार में 
संसार के मानव इतिहास में अन्यत्र कोई ऐसा ( तत्व या संस्था ) नहीं हैं, जो 
इस सिद्धांत की गरिमा की तुलना कर सके | 

आदिकाव्य रामायण गाहंस्थ्य जीवन की ऐश्वय-माधुरी से रसपेशल होते 
हुये भी समस्त आश्रमों की अपूर्ता, दिव्यता तथा प्रभविषषुता कौ समन्विति 
से पूर्ण-साम्राजिक-संस्कृति का भव्य निदर्शन है। 


काव्य-वित्रित तपोवन-- 


तपस्या भारतीय संस्कृत की आत्मा है। तप से देवताओं ने सर्वप्रथम 
देवत्व को प्राप्त किया, 'तप से. ऋषियों ने स्वर्ग -सुख' को पाया। इसलिये 
तपस्वी-म॒नि ने आत्मसंयम के पुण्यालोक से प्रशस्त सृष्टि को आलोकित करने 
के लिये अनेक तपोवनों का मंगलमय पावन दर्शन कराया है। सरयू तठ से 
लेकर गोदावरी के तट पयन्त आश्रमों की लम्बी श्रेणी दृष्टिगत होती है। 
विश्वामित्र, वशिष्ठ, वाल्मीकि, भरद्गाज, सुतीक्षण, शरमभंग, अगस्त्य, गौतम; 
शबरी, मतंग आदि के आश्रम तपस्या के दिव्यप्रभाव के परिचायक हैं । 


द्राडकारण्य में प्रवेश करते ही राम को आश्रम की दिव्यता का अनुभव 
हुआ । वहाँ कुश और वल्कल वस्त्र फेले हुए हैं। वह आश्रम मंडल ऋषियों की 
ब्ह्मविद्या के अभ्यास से प्रकट हुए. विलक्षण तेज से व्याप्त है। इसलिये आकाश 
में प्रकाशित होने वाले दुदर्श सूर्य-मंडल की भांति वह भूतल पर उद्यीत हो 
रहा है | वह आश्रम समुदाय सभी प्राणियों को शरण देने वाला है। उसका 
अगन सदा भाड़ने बुहारने से स्वच्छु बना रहता है। वहाँ बहुत से वन्य-पशु 
भरे रहते हैं और पक्षियों के समूह भी उसे सब ओर से घेरे रहते हैं । 

वहाँ नित्य अप्सरायं आकर नृत्य करती हैं । उस स्थान के प्रति 
उनमें बड़े आदर का भाव है। बड़ी-बड़ी पण शालायें, खुवा आदि यज्ञ-पात्र 
सुगच्म, कुश, समिधा, जलपूर्ण-कलश तथा फल-फूल उसकी शोमा बढ़ाते 
रहते हैं। स्वादिष्ट फल देने वाले, परम-पवित्र तथा बड़े बड़े वन्यवृक्षों से वह 
आ्राश्मम मंडल घिरा हुआ है। वलिवेश्वदेव और होम से पूजित वह पवित्र 
आश्रम-समूह वेद मन्त्रों के पाठ की ध्वनि से गूँजता रहता है। कमल पुर्ष्षो 
से सुशोमित पुष्करिणी उस स्थान की शोभा को बढ़ा रही है। वहाँ और बहुत 
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'सै फूल सब॒बिखरे हुये हैं। उन आश्रमों में चौर और काला मगचम धारण 
करने वाले तथा फेले-मूल का आहार करके रहने वाले जितेन्द्रिय एवं सूय और 
'आग्नि के समान तैजस्वी पुरातन मुनि-निवास करते हैं। नियमित आहार करने 
वाले, पवित्र महर्षियों से सुशोभित वह आश्रम-समूहं अह्माजी के धाम की 
भाँति तैजस्वी तथा वेद्ध्वनि से निनादित है, अनेक महाभाग-ब्रह्मवेत्ता ब्राह्मण 
उन आश्रमों की शोभा बढ़ाते हैं । महातैजस्वी राम ने उस आश्रम मंडल को 
देखकर अपने महान धनुष की प्रत्यञ्ञा उतार दी, फिर वे आश्रम के भीतर 
गये | 

करुणा के संत्प्रभाव की यह लोकमंगलविधायिनी-दिव्यता ही भारतीय 
संस्कृति की सर्वोातिशायिनी विशेषता है। अत्रिमुनिकि आश्रम की संध्या- 
कालिक छुटा कैसी शान्तिपू्ण है। दिन में श्राहरर के लिये गये हुये, और 
संध्या समय निद्रा के लिये एकत्र हुये पक्षियों की ध्वनि सुन पड़ती है। 
हाथ में घड़ा लिये हुए, स्नान करने के कारण भींगे हुए ये मुनि जिनके 
बल्‍्कल वस्त्र जल से भींग गये हैं | साथ ही लौट रहे हैं। ऋषि ने विषिपूवक 
अग्नि में हवन किया है। जिससे वायु के द्वारा उड़ाये कबूतर के शरीर के 
समान घुआ दिखाई पड़ता है। 

इसी प्रकार भरद्ाजमुनि का आश्रम बेभव से सर्वथा पूर्ण है, सेना तथा 
परिवार से युक्त मरत के स्वागतार्थ पूब की ओर मुँह करके और हाथ जोड़ कर 
मुनि ने ध्यान किया | उनके ध्यान करते ही सभी देवता एक एक करके आये। 
चन्दन के पर्बत, मलय तथा ददुर पब॑तों का स्पर्श करके पसीना दूर करने वाली 
शीतल, मन्द ओर सुगन्धित होने के कारण सुखद हवा बहने लगी । दिव्य-मेघ 
पुर्य वृष्टि करने लगे अप्सरायें नाचने लगीं। देवता, गंधर्व गाने लगे और 
वीणा बजने लगीं | लोगों ने देखा, पाँच योजन तक भूमि समतल बनायी गई 
है और उस पर नीलम और बेदूर्य के समान अनेक प्रकार की घास 
जमाई गई है। उस भूमि में बेल, केला कय्हल, बीजपूर, आँवला तथा उत्तम 
वृक्ष लगे हैं । जो फल से शोमित हो रहे हैं। चतुः शाल, श्वेत णह, हाथी, 
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घोड़ों के लिये शाला, धनियोँ और राजाओं के लिये महल, जिनमें सुन्दर 
तोरण लगे हुये थे | घोये निर्मल पात्र रखे हुये थे, सभी प्रकार के आसन बिल्ले: 
हुये थे | सुन्दर पलंग बिछा था, तदनन्तर भरद्वाज की आज्ञा से शीघ्र ही भस्त 
के पास नदियाँ आयी । जिनमें पायस का कीचंड़ था । उसी समय 
ब्रेक्शा! से भेजी हुयी बीस हजार नदियाँ जो दिव्य आभूषणों से भूषित्र 
थीं, आई । सुबर्ण, मणि, मुक्ता और मूर्गों से शोमित कुबेर की भेजी 
हुयी बीस हजार स्त्रियां आई । एक पुरुष को सात-आठ स्त्रियों ने उबटन लगा 
कर स्नान कराया | उस समय वहाँ कोई ऐसा मनुष्य नहीं देखा गया, जिसके 
वल्ल सफेद न हों । जो भूखा हो। मलिन हो, जिसके केश में धूलि लिपटी हो, 
फल के रस से बनाये हुये बकरे ओर सुश्रर के मांस तथा व्यंजनों का समूह 
सुगंध रसयुक्त दाल वहाँ विद्यमान थी। यह भरद्वाज मुनि के आश्रम का 
आतिथ्य उनकी तपस्या के प्रभाव का सूचक है | 

इसी प्रकार अ्रगस्त्य मण्डकर्णी, मातंग तथा पंचजन .आधदि के आश्र्मों 
की तपस्या में अपूर्व चमत्कार का परिचय मिलता है । इससे स्पष्ट प्रतीत होता है, 
कि हमारी सांस्कृतिक आध्यात्मिकता की यहाँ पूर्णता हो गई है। 


आदिकवि की काव्य-चेतना 


आदि-कवि की काव्य-चेतना भारतीय संस्कृति की सावभौम तथा सावे- 
जनीन मज्ञलमयी विभूति है। श्रुति कौ सरस्वती की यह अनुपम तथा अपूर्व 
झाँकी है। स्वयं महर्षिकवि ने वेदों के उपबृंहण की दृष्टि से लव-कुश को 
इसकी शिक्षा दी है। ऐसी स्थिति में वेद्क-काव्य-चेतना की अनुरूपता की 
दृष्टि से इस काव्य की विवेचना सर्वप्रथम आवश्यक प्रतीत होती है। बदिक 
क्राषियां ने कवि और काव्य के सम्बन्ध में जो अपना विश्वास व्यक्त किया है; 
उसकी पूर्णता की अन्वर्थ व्यंजना हमें यहाँ मिलती है | आदिकवि केवल 
महाकवि ही नहीं हैं अपितु महर्षि भी हैं। ऋषि और महर्षि शब्द के विषय में 
वायुपुराण' में ठीक ही लिखा हैः-- 
ऋषीत्येष गतो धातु: श्र॒ता सत्ये तपस्थथ। 
एतत्सनियतस्तस्मित्‌ ब्रह्यणा स ऋषि: स्मृतः। 
यस्माहषन्ति ये धीरा महान्त॑ सर्वतो गुणैः। 
तस्मान्महषयः . प्रोक्ता बुढ्धें: परम-दर्शिनः । 
महर्षि शब्द गौरवशालिनी अभ्युदयोग्मुख आयजाति की उन्मुक्त तथा 
सप्राण ज्योतिस्ताधना का सर्वथा आराध्य आदर्श प्रतीक है; जिसकी महिमामय- 
ओऔ का स्वागत आर्य-मेधा के शास्तियों ने हृदय खोलकर किया है। भारतीय- 
संस्कृति के स्वस्थ तथा विराट संकल्प की परिकल्पना महर्षि-परम्परा की तपः 
पूत, परमोदार तथा तैजस्विनी ज्योति की ही विभूति है। प्राणिमात्र की 
श्रभयत्व-प्राप्ति के लिए. विराद-प्राण-प्रकृति की मनोहारिणी-लीला की सनातन- 
स्वरों में समन्‍्वय-सष्टि द्वारा ध्वन्यात्मक-जगत में जिस आप्तपद की प्रतिष्ठा 
महर्षियों ने प्राप्त की है, वद जीवन की प्रयोगशाला में अनिवच-शब्द-बक्ष 
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के निरुपम-प्रभाव का सुन्दर निद्शन है। महर्षि शब्द का उच्चारण करते ही 
भारतीय-संस्कृति के मर्मियों के दृदय में मंद्र-मधुर गम्मीर ध्वनि गज उठती है। 
विराट-प्राण-संकल्प के उत्त ग-शिखर से फूट-फूट कर असंख्य-माव निम्मेर 
सहज ही मुग्ध करने लगते हैं। निमय-आइलाद का अपूब-उल्लास समष्टि 
चेतना में जागरण की अपूर्व-सुषमा विखेर देता है। तपोवर्नों की अटूट समाधि 
वीरोल्लासमयी विजयिनी आत्म-निष्ठा की श्रनुभूति भर देती है। आर्य-महर्षियों 
ने सामंजस्य-विधायिनी, प्राणमयी, ध्वन्यात्मक सजना द्वारा जिस सनातन-दिव्य 
ज्योति को सर्व-सुलभ-प्रेषणीयता प्रदान की है; वह उनके गम्भीर अनुभव 
तथा मुक्त-संवेदन का मर्म-दर्शन है। ऋतम्भरा-प्रज्ञा द्वारा जीवन और जगत 
के निगूढ़ सत्य का साक्षात्कार है। 


वेदिक कवि-निष्ठा:--बेदिक महर्षियोँ ने कवि को सर्वाग्रणी, युगान्तर 
क्रान्तिद्रष्ट, सर्वल्रष्टा, सबंनियन्ता आदि शक्तियों का प्रोज्वल केन्द्र माना है, 
इसीलिए अपने समस्त आराध्य प्रतीकों में कवि-प्रकृति की लोकरंजनकारियणी 
चारुता-विधायिनी समन्वय ज्योतिःशक्ति का उन्होंने अनुभव किया है। 
कतिपय कवि मर्म-प्रकाशिनी मंत्र-ध्वनियों, से. महर्णषिकवियों की कवि प्रक्षति के 
प्रति समाद्र-बुद्धि का परिचय प्रास किया जा सकता है। सच्चे कवि 
परमात्मा को प्राप्त करते हैं और अपनी तपस्या के महत्व से तेज: 
सम्पन्न होकर सब लोकों में विचरते हैं | इसप्रकार कवि और काव्य दोनों का 
चरम इंश्वरीय बैमव की पूणुता के रूप में परिचय हमें बेदिक श्रति के द्वारा 
प्राप्त होता है । 

पंर्र्ती आचाया। की काव्य-निज्ञ:-- वाहइुमसय में कवि और काव्य के 
प्रति अपनी अनन्य-निष्ठा का परिचय, परवर्ती सभी काव्यशाद्तरियों ने हृदय से 
दिया है। अग्निपुराण में--“कवि को. काव्यरूप संसार का ख्रष्टा कहा गया 
है। संसार से जिसस्वरूप को वह प्रियतर समझता है, उसे बेसा ही बना देता 
है।” आचाये भरत मुनि से हृश्य-काव्य की सर्वाज्ञता:. का परिचय देते हुए 
कहा. है, कि-+ ऐसा कोई ज्ञान शिल्प, विद्या, कला, योग और कर्म नहीं 
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है, जो इस नाव्य में न दिखाई दे। आचार्यभामह ने इसी सत्य की स्वीकृति 
में अपने चिन्तन का श्रत्यक्ष काव्य तथा कवि के सम्बन्ध में इस प्रकार कराया 
है--- 'ऐसा कोई शब्द, वाच्य, न्याय और कला नहीं है, जो काव्य का अक्ठ 
न हो | अतः कवि का दायित्व नितान्त महान्‌ है। अच्छे काव्यों के अध्ययन 
से धमं, अथथ, काम और मोक्ष के साधनों तथा नत्य-गीतादि कल्ाओं में कुश- 
लता प्राप्त होती है। साहित्यदपंणकार के मत से अल्पबुद्धि वालों को भी 
बिना किसी परिश्रम के धर्म, अर्थ, काम ओर मोक्ष की उपलब्धि काव्य के 
द्वारा ही होती है। आचायमम्मट के मत से काव्य से छुग्परयोजनों की सिद्धि 
होती है, यश की प्राप्ति, धन की उपलब्धि, व्यवहार-ज्ञान, अमड्जल के नाश, 
सद्यः परमानन्द लाभ तथा मनोरमा-नारी की भांति मधुर-उपदेश के लिए, काव्य 
की रचना होती है। आचार्य मद्ठतौत ने कवि के लिए ऋषित्व की प्राप्ति को 
अनिवाय माना है। वस्तु-तत्व-दशन से ऋषित्व की अनुभूति उपलब्ध होती 
है, किन्तु ऋषि भी अपने अनुभूत-वस्तु-तत्व की अभिव्यंजना में जब तक समथ 
नहीं होते, तब तक वे कवि कहलाने के अधिकारी नहीं होते हैं | महर्षि वाल्मीकि 
को शाव्वत-सत्य का शुद्ध दर्शन होते हुए. भी जब “तक उन्होंने वर्णन-शक्ति 
का परिचय नहीं दिया, तब तक कविता की अभिव्यक्ति कदापि सम्भव 
नहीं हुई 
काध्य की आत्मा- शब्द शोर अर्थ काव्य के शरीर हैं, पर आत्मा की 
समन्विति के बिना शरीर की शोभा नहीं होती है'। इसलिए काव्य-शास्त्र के 
आचायों ने काव्य की आत्मा के सम्बन्ध में अपनी प्रतीतियों का प्रत्यक्ष मिन्न- 
भिन्न रूप में कराया है। अलंकार सम्प्रदाय के दण्डी, भामह आदि आचार्यों 
ने अलंकार को काव्य की आत्मा माना है, इनके मत से काव्य की शोभा बढ़ाने 
वाला धर्म अलंकार है। आचाय कुन्तक--वक्ोक्ति-सम्प्रदाय के. आचाय॑ हैं; 
होने वक्रोक्ति को काव्य का जीवित माना है, सहृदय-जन की - लोकोत्तर-चम- 
स्कृति-जनक उक्ति वक्रोक्ति कहलाती है। आचार्य वामन ने रीति को काव्य की 
आत्मा कहा है, इनके मत से विशिष्टतापूर्ण अर्थात्‌ गुणों से युक्त पद-रचना 
ही रीति कहलाती है। ध्वनि-सम्प्रदाय के आचार्यध्वनिकार-आनन्दवर्घन हैं। 


( (पड ) 


इन्होंने ध्वनि को काव्य कौ आत्मा कहा है, जहाँ अमिघेयार्थ व्यंग्यार्थ से 
दब जाता है वहाँ ध्वनि होती है। इनके मत से काव्य की तीन श्रेणियाँ होती 
हैं, ध्वनि काव्य, गुणीभृत व्यंग्य तथा चित्रकाव्य | रस-सम्प्रदाय के आचार्य 
भरतमुनि, कविराजविश्वनाथ आदि हैं। रस की महत्ता को प्रायः सभी 
आचायों ने किसी न किसी रूप में स्वीकार किया है। घ्वनिकार ने मी यह 
स्वीकार किया है; कि- जैसे वसन्त में वृक्ष नये और हरे-मरे दिखाई देते हैं, 
उसी प्रकार रस का आश्रय लेने से पहले देखे हुए अथ भी नया रूप घारण 
- कर लेते हैं। ध्वनि का विभाजन करते हुए तीन प्रकार की ध्वनियाँ मानी गयी 
हैं, वस्तु-बनि, अलंकार-ध्वनि और रस-ध्वनि | इस प्रकार भारतीय काव्य- 
संस्कृति के दोनों ही प्रवाहों में भाव और अभिव्यक्ति का समन्वय हो 
जाता है। 


काव्य के विविध-रूप:--भारतीय-परम्परा में काव्य का कई दृश्ियों से 
विभाजन हुआ है। पहली आधार-दृष्टि इन्द्रियों के माध्यम की है। जिस 
काव्य का अभिनय के द्वारा देखने से सच्चा आनन्द प्राप्त होता है; वह दृश्य 
काव्य कहलाता है। करंन्द्रिय-जनित-आनन्द की सर्वसुलभता अव्य-काव्य की 
परिचायिका है। जीवन की सावंकालिक तथा सार्वदेशिका पूर्णता की दृष्टि से 
श्रव्य-काब्य में महाकाव्य का स्थान स्वथा मूद्धन्य है। वेसे खण्ड-काव्य, 
मुक्तक-काव्य, प्रगीत-आदि और भेद भी इसके होते हैं। आदिकवि की 
आलोच्य-कृति महाकाव्य है। महाकाव्य के जो लक्षण-आचार्यों ने निर्धारित 
किये है, उनके समक्ष सर्वोच्च-आदर्श के रूप में यही अन्थ-रत्न सर्वमान्य 
रह है। क्‍ 

महाकाव्य-लक्षण:--साहित्य-दर्पण कार ने महाकाव्य का लक्षण इस प्रकार 
दिया है। सर्गों का जिसनें निबन्धन हो, वह महाकाव्य कहलाता है। देवता 
या सद्वंश क्षत्रिय, जो धीरोदात्तत्वादि-गुण सम्पन्न नायक होते हैं। » गार, 
वीर और शान्त में से कोई एक रस अज्जी होता है, अन्य रस गौण होते हैं। 
सब नाटक सन्धियाँ रहती हैं। कथा ऐतिहासिक या लोक में प्रसिद्ध सज्जन 


( श्पूधू ) 


सम्बन्धिनी होती है। घम, अथ, काम, मोक्ष में से एक के.रूप में उसकी फल-प्रासि 
होती है। आरम्भ में आशीवोद, नमस्कार या वर्ण्य-वस्तु का निर्देश होता है। 
कहीं खेला की निम्दा ओर सज्जनों का गुण-वर्णन होता है। इसमें आठ से 
अधिक सर्ग होने चाहिये, उनमें प्रत्येक में एक ही छुन्द होता है । सर्ग का 
अन्तिम पद्म मिन्‍न छुन्द का होता है। कहीं-कहीं सर्ग में अनेक छुन्द भी 
मिलते हैं। सर्ग के अन्त में अगली कथा की सूचना होनी चाहिये। इसमें 
संध्या, सूर्य, चन्द्रमा, रात्रि, प्रदोष, अन्धकार, दिन, प्रातःकाल, मध्याह, मगया, 
पवत, ऋतु, वन, समुद्र, संभोग, वियोग, मुनि, स्वर्ग , नगर, यज्ञ, संग्राम, 
यात्रा, विवाह, मंत्र, पुत्र, अम्युदय आदि का यथासम्मव साज्भोपाज्ञ वर्णन 
होना चाहिये। इसका नाम कवि के नाम से, या चरित्र के नाम से, अथवा 
चरित्र नायक के नाम से होना चाहिये। सर्ग की वर्शनीय-कथा से भी सग का 
नाम रखा जाता है। यदि एक या दो मिन्न कृत्त हों तो भी कोई हानि नहीं । 
जल-क्रीड़ा, मधुपानादि का साज्लोपाज्ञ चित्रण होना चाहिये। महाकाव्य की 
जिन विशेषताओं का प्रतिबन्ध स्थिर किया गया है, उनकी उपलब्धि का मूला- 
धार आदिकाव्य ही है। 


काव्य की भूसिका--इस महाकाव्य की आरम्मिक भूमिका में इसके 
सावंभौम तथा सावजनीन महत्व पर समुचित प्रकाश डाला गया है । संवाद 
शैली में महर्षिवाल्मीकि ने मानव प्रकृति के समस्त-सदगु णों की उपलब्धि की 
दृष्टि से महिमामय मानव के परिचयाथ अपनी जिशासा इस प्रकार व्यक्त की 
है | इस समय इस संसार में कौन मनुष्य गुणवान्‌ वीयवान्‌, धममश, कंतश, 
सत्यवक्ता, दृढ़निश्चय, चरित्रवान्‌ , प्राणिमात्र का हितैषी, विद्यानू, शक्तिशाली, 
प्रियद््शन, आत्मनिष्ठ, क्रोध-हीन, तेजस्वी, गुण-दोष द्रश है ९ युद्ध में किसके 
क्रद्ध होने पर देवता लोग भयभीत हो जाते हैं ! हे महर्षि ! आप इस प्रकार 
के वेशिष्ट्य-सम्पन्न मनुष्यकों जानने में समर्थ हैं। मैं इसे जानना चाहता हूँ, 
मुझे अत्यन्त उत्सुकता है। नारद जी ने कहा, कि हे मुने | आपने जिन बहुत 
से दुर्लभ गुणों की प्रशंसा की है, उनसे युक्त मनुष्य को बतला रहा हूँ, 


( १४६ ) 


सुनिए | इन समस्त सदूशुर्णों से सम्पन्न सत्यपराक्रम' क्रौशल्यानंदवर्धन राम 
हैं, जो गम्भीरता में समुद्र के समान, घैय में हिमालय के समान, पराक्रम में 
विषरएु के समान, प्रियदशन में सोम के समान, क्रोध में कालानल के समान 
और सत्य में वूसरे धर्म के समान तथा क्षमा में प्रथ्वी के समान एवं त्याग में 
कुबेर के समान हैं। महामुनि ने सामुद्रिकशासत्र के अनुरूप राम के शारीरिक- 
सौन्दर्य-वेभव का मी परिचय दिया । इस प्रकार काव्य-नायक के पूर्णादर्श का 
ग्रालोक आदि कवि को सुलभ हो गया। 

निर्माणोत्तेनक-घटना--आरदिकवि तपस्था के लोकोत्तर सत्पमाव की 
महिमामूति थे । अ्रन्तरात्मा में निखिल-रसाम्ृत सिन्धु का आस्वादन वें कर 
चुके थे। रत्नाकरडाकू से तपःसमाधिजन्य-परिवर्त न द्वारा महर्षिवाल्मीकि 
की दिव्यानुभूति उन्हें सुलम हो चुकी थी। पुण्यतोया जानती के समीप तामस 
हारिणीतमसा कल-कल-नाद करती बह रही थी, मनोमिरामजल कलझ पहुँ- 
श॒त्य होकर सज्जनों के चित्त के समान प्रसन्न था। महर्षि के छृदय को इस 
दृश्य ने मुग्ध कर लिया । उन्होंने स्नान कर वल्कल पहन इस प्रकार के विशाल 
वन में भ्रमण करना आरम्भ कर दिया। इसी समय तीर्थ के समीप में निर्बाध, 
मधुर स्व॒र करते हुए क्रॉचपक्षी के युग्म को ऋषि ने देखा। उनके देखते ही 
वरसंकल्प में रहने वाले पाप-निश्चय निषाद ने उनमें से पुरुष-कोश्व को मार 
डाला | उनके समक्ष कोंश का मृतकलेवर रक्त से लथपथ हो रहा था । वेचारी 
क्रौद्ी के करुणापूर्णरदन की ध्वनि ने उनकी दयादृष्टि को अपनी ओर 
खींचा | इस दृश्य को देखकर ऋषि के परम-कोमल हृदय में नेसर्गिक करुणा 
का सीत प्रवाहित होने लगा ! अ्रकस्मात्‌ उनके मुख से यह श्लोकात्मक वाग- 
बखरी प्रस्फुटित हुई। 

मा निषाद प्रतिष्ठां त्वमगमः शाइवती: समा: 
पत्कोत्च॒ मिथुनादेकमवधी: काममोहितस्‌ ॥ 


है निधाद | तुम अनेक वर्षों तक कहीं स्थान न प्रात्त करो, क्योंकि 
जे ७५ ह अप गे (७ 
क्रॉश् के युग्म में एक काममोहित पक्षी को तूने मार डाला । क्रौज्व मिथुन को 


( १५७ ) 


देखते तथा “मा निषाद--इस प्रकार कहते हुए उन महर्षि के हृदय 
में इस पक्षी के शोक से आार्त्त होकर मैंने क्या कह दिया? इस प्रकार 
चिन्ता हुई । उन्होंने शिष्य से कहा, कि क्रोश्व के शोक से क्षुब्ध दशा 
की मेरी तनन्‍्मय-निष्ठा चार पार्दों से युक्त, प्रतिपाद सम-अ्रक्षर से मंडित, 
तंत्रीलय के अनुरूप श्लोक होगी । इसी समय ब्रह्मा ने दर्शन दिया और कहा 
राम-लक्ष्मण, सीता और साक्षसों का विदित और अविदित जो चरित्र है 
उसे आप चित्रित करं। जो चरित्र अ्विदित है वह आपके लिए विदित 
होगा | आपकी वाणी झूठी नहीं होगी। जब तक धरातल पर पर्वत, और 
नदियां रहेंगी, तब तक रामायण-कथा संसार प्रचलित रहेगी । ब्रह्मा के अन्तर्थान 
होने पर आश्चय चकित शिष्यों ने कहा, महर्षि ने सम-अक्षस्युक्त चार 
पादों से सुशोमित जो गान किया, वह शोकाबेश का उच्चारण होने से शोक 
ही श्लोक बन गया । इसी तथ्य की अ्रभियव्यंजना में कविवर कालिदास ने 
लिखा है कि, सीताजी के रुदून का आनुसरण करते कुशा, और समिधा लेने 
के लिए जाते हुए. महाकवि वाल्मीकि उनके पास पहुँचे । निषाद द्वारा मारे 
गये क्रोडचपक्षी के देखने से अविभूत जिनका शोक ही श्लोकत्व को प्राप्त 
हुआ । इसी अनुभूति-सूत्र के आधार पर आनन्दवर्धन ने स्पष्ट शब्दों में 
ध्रतीयमान' अ्रर्थ के सामान्य रूप से काव्य में मुख्य होने पर भी रस को ही. 

काव्य की आत्मा स्वीकार किया है;-- | 

काव्यस्यात्मा स एवार्थस्तथा चादिकवेः पुरा: | 
ऋर्व दन्द वियोगोत्य: शोकः इलोकत्वमागतः 

काव्य-वैशिष्ट्य:-आत्मनिष्ट कवि ने समग्र-चरित को विचित्रपद सम्पन्न 
बनाया है। इसलिए अमिव्यंजना-निष्ठ रीति, वक्रोक्ति, अलंकार, ध्वनि आदि 
साहित्यादर्शों का आरम्म में हीं स्पष्ट संकेत (मिल जाता है। घटना-वैचिब्य, 
भावुकता तथा जीवन-दर्शन की समग्रता का परिचय स्थंल स्थल पर आरम्भ 
से लेकर. उपसंहार तक कवि'ने दिया है। शअ्रव्य-काव्य होते हुए. भी अपनी 
गीतिमयता की समन्विति से. इसका वेशिष्य्य सर्वथा अपूर्व.है | पढ़ने में, गाने 
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में मधुर, ढत-मध्य, विलम्बित नामक तीन प्रमाणों से समन्वित, षाड जी, नेषादी 
बैवती, पाग्चमी, माध्यमी, गान्धारी तथा आषंभी इन सप्तजातियों में निन्नद्ध 
वीणा और लय से युक्त, *्ंगार, करुण, हास्य, वीर, भयानक, रौद्र, बीमत्स, 
अद्भधत और शान्‍न्त, इन नव-रसों से रुचिर इस काव्य का गान करने के 
लिए लव-कुश को कवि ने आदेश दिया है। इनसे गान को सुनकर ऋषियों 
मुनियों के आंखों में आंसू मर आये। वे आश्चयमुग्ध होकर संस्तुति करने 
लगे | इस प्रकार कवि-वक्तव्य की प्रेषणीयता और परिणति का स्पष्ट परिचय 
मिल जाता है। भावकों को यह स्वीकार करना पड़ा है, कि बहुत दिनों का 
बीता हुआ जीवन-दृश्य मी प्रत्यक्ष की भांति हम लोगों ने देख लिया । यही 
कवि-ह॒ृदय का भावक हृदय के साथ साधारणीकरण है और काव्य की चरम 
साथकता है | 


काव्य-नामररण की साथ्थक्रताः--कवि ने महाकाव्य रामायण को सीता 
का चरिंत कहा है। राम के समग्र सदूशु्णों का सम्पादक होने, काव्य-नायक के 
आदर्श प्रतिनिधित्व तथा फल-मभोक्तुत्व के कारण रामायण नाम की साथकता 
है; पर पुरुषार्थ-चतुष्टय की सिद्धि का आधार सीता जी का चरित ही है। 
उन्हीं का माया-मारीच-मोह राक्षसी अत्याचार से मुक्ति का कारण बनता है | 
इसलिए घटना-चक्र के चूडान्त-विस्तार का हेतु सीता की स्मृति ही है। सीता 
के वियोग में राम के सन्तप्त हुदय का ही परिणाम है। तीसरा नाम “पौलस्य- 
बंध” कवि ने कहा है। वस्तुत: लोक को रुलाने वाले रावण का वध ही सर्व 
प्राशि-हित-साथनां का चरम-ध्येय है। इसलिए पोलस्त्य-वध की दृष्टि से लिखा- 
गया काव्य पौलस्त्य-बध भी कहा जा सकता है। बीज, विन्दु, पताका, प्रकरी, 
और कार्य में पाँच अथ-प्रकृतियाँ काव्य-प्रयोजन का साधनोपाय होती हैं। जिसका 
पहले अल्प कथन किया जाय, किन्तु उसका विस्तार अनेक रूप से हो उसे 
बीज़ कहते है। इसे विष्णु के अवतार तथा सीता विवाह आदि के रूप में 
आरम्भ में देखा जा सकता है। अवान्तर कथा के विच्छिन्न होने पर भी प्रधान 
कथा के अबिच्छेद का जो निमित्त है, उसे बिन्दु कहते हैं । जैसे, अयोध्याकाणड 
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में रामराज्यमिप्रेक के बृतान्त से रावश-वध रूप-कार्य का विच्छेद प्राप्त होनेपर 
वनवाप्त का निर्णय अविच्छेद कारण है। जो प्रासंगिक-कथा दूर तक प्राप्त हों, 
उसे पताका कहते हैं। जैसे सुग्रीव का ब्तान्त है | प्रसज्ञागत तथा एक देश- 
स्थिर चरित्र को प्रकरी कहते हैं। जैसे जठायु विभीषण आदि की कथा हैं। 
जो प्रधान साध्य है, सब उपायों का प्रारम्भ जिसके लिए, किया गया है, जिसकी 
सिद्धि के लिए सब सामग्री एकत्र हुईं है, उसे कार्य कहते हैं। जैसे, रामायण 
में रावण का वध है | 

रस-ठयंजना--आदि-कवि ने अपने काव्य को »*£गारादि समस्त-रसों से 
आपूर्ण कहा है। आत्मीयता की यह जीवनब्यापिनी सहृदयता ही इस कृति को 
भावको का हृदयहार बनाने में समर्थ है। रसात्मक वाक्य को ही काव्य कहा 
गया है | सहृदय पुरुषों के हृदय में स्थिर वासना रूप, रति, क्रोध आदि स्थायी 
भाव ही विभाव, अनुमाव और संचारी भावों के द्वारा अ्भिव्यक्त हो कर रस 
के स्वरूप को प्राप्त होते हैं। अन्तःकरण के रजोगुण और तमोगुण को दबा- 
कर सत्वगुण के सुन्दर, स्वच्छु प्रकाश होने पर रस का सा॒क्षात्कारं होता है । 
रस का स्वरूप अखण्ड, अद्वितीय, स्वयंप्रकाश, स्वरूप, आननन्‍्दमय और 
चिन्मय है। रसास्वाद के समय विषयान्तर का ज्ञान पास तक नहीं फटकने 
पाता, अतएब यह ब्रह्मस्वाद से सम्पक्त होता है। यही लोकोत्तर चमत्कार इसका 
प्राण है। यही रस-पेशल-वर्शन रामायण का हृदय हैं । 

संभोग-श्वू गार--राम के विवाह के बाद से आऋगार का मर्मस्पर्शी रंजक- 
हृश्य गोचर होने लगता है। मनस्वी राम ने सीता के छृदय में समर्पित होकर 
एकात्म-माव से अनेक ऋतुओं में सीता के साथ बिहार किया । इसके अनन्तर 
सीता के भूमि-प्रवेश तक के घठना-चक्र तथा कथाप्रवाह में अगांर की 
मधुरव्यंजना शतशः प्रसंगों में हुई है। कहीं नारी के नख-शिख की रूप- 
माधुरी का मर्माकर्षण है, कहीं प्रेमी का प्रेयसी-प्रकृति के अति भावुकतामय 
प्रणयोद्दार है और कहीं संभोग के विलास का नग्न भावावेश है। राम और 
सीता के संमोगप्रणय-दर्शन में कवि ने संयत-कल्पना से काम लिया है, किंतु 
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काम रूप राक्षसों के नग्न-विलास का अनेक दृश्य अंकित है। हनुमान ने 
लड्ढा पहुँचकर देखा, किसी त्नरी के कोमल-अंगों तथा स्तनों पर नख-चृत 
भूषण के समान जान पड़ता है; कई ब्रियां दूसरे की छाती पंर, दूसरी उसकी 
बाहु पर कोई किसी की गोद में तथा किसी के स्तनों पर सोई हुई थीं। कई 
छ्लियोँ के मोती के हार टूट गये थे, वस्र खिसक गये, करवनी अलग हो गई 
थी | नल-कूबर से मिलने जाने वाली रम्मादिक अप्सराओं के साथ रावण के 
बलात्कार का नग्नचित्र भी मिलता है। अंजना के साथ पबन के संभोग की 
भॉकी नितान्त मधुर है । 


विप्रलंभ--शटंगार के करुणात्मक-विप्रलंभ का हृदय स्पर्शी-दर्शन राम- 
और-सीता के द्वारा कवि ने कराया है। ठीता के विवाह में व्याकल होकर राम 
लच््मरणु से कहते हे कि सीता के साथ रहने पर जो वस्तएं प्रेरे लिए सुन्दर 
थीं, रमणीय थीं, वे ही आज सीता के न रहने पर अ्र्मणीय और असुन्दर 
हो रही हैं। कोमल केसर से मिला हुआ दो वृक्षों के बीच से निकला हुआ 
मनोहर वायु सीता के निःश्वास के समान बह रहा है। यह कारणडबव पक्षी जल 
में स्नान करके अपनी कान्‍्ता के साथ विहार कर रहा है और मेरे काम को 
बढ़ा रहा है। लक्ष्मण ! में वेदेही का अ्रतुलनीय हितकारी बचन कैसे सुरूँगा । 
बस्तुत: कवि ने सीता को भारतीय नारी की विरहासक्ति के चरम प्रकाश के 
रूप में चित्रित किया है। (उनका विरहद नारी-हृदय कौ विवशता और अतृप्ति 
का करुणाद्र दृश्य है। क्षीणा हुई कीति के समान, तिरस्कृत श्रद्धा के समान, 
परिक्षीण बुद्धि के समान, प्रतिहत आशा के समान, नष्ट हुए, परिणाम के 
समान, उत्पात के समय धधकती दिशाओं के समान, अन्धकार से ढँकी पूर्णिमा 
की रात्रि के सपान, बफे आदि के कारण कठोर हुई कम्लिनी के समान 
निहत-सैनिक सेना के समान, अंधकार से ठकी प्रभा के समान, सूखी नदी के 
समान, अशुद्ध हुईं वेदी के समान, बुक्की अग्निशिखा के समान, पति शोक से 
आठुर, सुकुमारी शुभाड्धी,घर के मीतर रहने के योग्य का गर्मी से तपी हुईं, तुरन्त 
तोड़ी गयी कसलिनी, के सुमान रावण ने सीता को देखा । वह कांप रही थीं | 
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जिस प्रकार हवा से कदली' कापे। रांज्तियों के मय से डरी हुई सीता का 
पीला पड़ गया था। उनके विलांप में रति और शोक का अपूर्व मिलन 
हुआ है। जब वे कहती हैं--“हा राम | हां लक्ष्मण ! हा सुमित्रे ! हा मांतां 
कौसल्ये | मैं अमागिनी यहाँ मर रही हूँ जिस' प्रकार महासागर में आँधी से 
माव ड्ूव जाती है। इस प्रकार वियोग की ममस्प्शी-वेदना का रस सौता कीं 
बाणी से श्रुतिगोचर होता है । 


करुणास--इष्ट के वियोग और अनिष्ट के संयोग से करुण रस की 
'निष्पत्ति होती है। इसका स्थायीमाव शोक है। राम के वियोग में दशरथ 
कोसल्या, भरत आदि उनके आत्मीय-जन ही शोक की मूत्ति के रूप में ही 
दिखाई देते हैं। वह नगर रामचन्द्र के जाने से बहुत दुखी हो गया, सब 
लोग रोने लगे, खिन्न हो गए, हाहाकार करने लगे, और बेहोश हो: गए, 
राजा दशरथ ने जब सम्पूर्ण नगर को: दुःख में निमग्न देखा, तत्र वे दुःख से 
मिर पड़े, जिस प्रकार कठा हुआ चृश्ष गिर पड़ता है। कोई हा राम-! कोई 
हा. राममाता | कहकर विलाप. करने लगा, जिससे वह भरा-पूरा घर भी रोने 
त्वगा | जिस प्रकार बछुड़े वाली गौ: जिसका. बच्चा बेवा हो, वह अपने बछड़े 
के लिए घर की ओर दोड़तो है, उसः तरह रामचन्द्र की माता कौसल्या रोती 

दौड़ीं | वे हा राम, हा सीते | है लच्धमण.! कह कर विलाप करती. जाती थीं । 
यद ऐसी सूष्टिव्यापिनों करणा है जिप्तें अयोध्या की सारी. प्रकृति ड्रबीं 
जान पड़ती है। राम के वियोग से नक्षत्रों की दीपि धीमी पड़ जाती है, ग्रहों 
का तेज जाता रहा। वे सब अपने स्थान से हठे' हुए और घुँआ के समान 
अँघले जान. पड़ते हैं। दिशायें व्याकुल हुई और अन्धकार से ढक गई | 
सड़क पर चलने वाले सभी दुखी थे, सभी के मुँह आस से मीग गये थे, 
कोई भी वहाँ प्रसत्न नहीं था। हवा ठंढी नहीं चलंती थी, चन्द्रमा सुन्दर 
नहीं दिखता था। सृष्टि के समस्त प्रांणियां में शोकाकुल हृदय की प्रगति थी | 
स॒पर के विरह में राजा दशरथ, इस. प्रकार शोकः समाधि: में: लीन' हो गए | 
हा राघव | हा मेरे दुःख को दूर करने वाले, हे पितृ-प्रिय' मेरे स्वामी कहाँ 


६ १६२ ) 


रये। समर की माता और सुमित्रा के समीप शोक करते हुए राजा दशरथ नेः 
प्राण त्याग किए। मरतजी ने ननिहाल में ही स्वप्न में परिवार की इसः 
दयनीय स्थिति को देखा । अयोध्या में आने पर उन्हें वेसी ही शोकमग्नता 
परिलक्तित हुई। अपनी माता को ही सारे अनर्थ का कारण जानकर जो 
ओकोद्गार उन्होंने व्यक्त किया है, उसके प्रत्यक्षर अन्तव्यंथा से नितान्त करुणा- 
यूर्एँ हैं। चित्रकूट की फॉकी करुणा की मर्मकथा है। शाक्षसों के युद्ध में. 
पराजय के अवसर पर तथा लक्ष्मण की मूच्छी के समय करुणा की ग्लानिमूर्ति 
का दर्शन मिलता हैं। द्वितीय वनवास के समय सीता करुणा की मूर्ति बनकर 
दिखाई देती हैं | इस प्रकार सम्पूर्ण प्रबन्ध में करुणा का व्यापक राज्य दिखाई 
देवा है ) 


हास्यर्स--विक्ृत आकार, वाणी, वेष तथा चेश आदि के नाट्य से. 
हास्यरख का आविर्माव होता है। इसका स्थायी भाव-द्वात है । कुल्हाड़ी, 
कुदाल, और हल हाथ में लिए हुए. इधर-उधर मटकनेवाले निर्धन ब्राह्मण. 
जिजट का चित्र अत्यन्त हास्यपूर्ण हे। फट हुआ कपड़ा किसी प्रकार पहन. 
कर पत्नी के कहने से राम के पास वह पहुँचा, और बोला, महांबली राजपुत्र, 
मैं निमनन हूँ; मेरे बहुत से पुत्र हैं, में वन में रहता हूँ, मेरी कोई ब्रत्ति नहीं हैं, 
आप मेरी ओर देखें। राम ने परिहासपूर्वक उससे कहा, मेंने हजार गौश्रों में 
को एक गौ भी नहीं दी है। ठुम डण्डा फेंको, वह जहाँ तक जायेगा, उतनी' 
दूर में जितनी गोए आयेंगी, वे सब्र॒ तुम्हारी होंगी। शीघ्र ही उसने घोती 
कछ ली ओर बड़े वेग से डण्डा फेंका, उसके हाथ से फेंका हुआ डण्डा 
सस्यू के उठ घार कई हजार गौओं के ऊ्ंंड को पार करता हुआ, साडों के 
पास गिरा । राम त्रिजट को प्रसन्न करते हुए बोले, मैंने यह आपके साथ हँसी 
वे थो । अत एवं आप क्रोध न करें। महाकाव्य में शुप्ंणखा की कामोन्माद- 
मयी कॉकी दास्यपूर्ण है। विशाल नेत्र के लिए. विकटनेत्री, सुकेशा के लिए; 
तांके के रंग, के बाल वाली, प्रियरूप के. लिए. विकट्रूपा, मूहुभाषिणी के; 
लिए वुक़म्रषिणी, उचिताचार के लिए, कामोन्मादमयी, पूर्ण राक्षसी शुप्रणखाह, 
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प्रेमोपलब्धि के पक्ष में बोली। राम के सप्रीप अपना अभीष अछ्फल झोने' 
पर लक्ष्मण के पास आई ओर बोली तुम्हारे इस रूप के अनुरूप मनोहर 
रंगवाली में भार्या बननी चाहर्ती हूँ। मेरे साथ पूरे सुख से दश्डकारण्य में 
विहार कीजिए । लक्ष्मण ने हँसकर कहा, क्‍या मुझ सेवक की मार्यो बनकर 
सेविका बनना चाहती हो ९ में पराघीन हूँ, अतः आये राम की ही भार्या बनो, 
इस प्रकार आदिकवि ने मन्द्र-मधुर कल्पना में हास्य रसानुभूति की उपेक्षा नहीं 
की है। 

वीररस--उत्तम पात्र में आशित वीररस होता है। इसका स्थायी भाव 
उत्साह है। इसमें जीतने योग्य रावणादि आलम्बन विभाव हैं। युदूघ में सहा- 
येक आदि का अन्वेषणादि अनुभाव है। धैर्य, मति, गये, स्मृति, तक, रोमा- 
आदि इसके संचारी भाव हैं। दान, दया, धर्म और युद्ध के कारण यह 
चार प्रकार का होता है। दानवीर, धमंवीर, दयावीर, और युद्धवीर । महाकाव्य 
रामायण में वीरता के आदर्श चतुष्टय की सर्वत्र व्यंजना मिलती हैं। यौद्घिक 
बीरता के सम्बन्ध में तो यह प्रसिद्धि है, कि राम-रावण का युद्ध राम-रावण कें 
ही समान हैः. हि 
| रामरावणायोयुद्ध रामरावणयोरिव । 

महासमुनि विश्वामित्र की यज्ञ-रक्षा के समय से ही राम की वीरता का प्रत्यय 
होने लगता है। भयानक वच्र के समान आक्रमणार्थ आती हुई ताडका को 
राम ने वाण से हृदय में मारा । मिथिला में उस धनुष को जिसे चढदाने में 
देवता, राक्षस, गन्धव, यक्ष तथा पृथ्वी के राजा हार चुके थे, रामने हजारों 
अनुष्यों को देखते हुए विनोदपूवक तोड़ दिया । 

वबनस्थली और लझ्ढा के समस्त घटना-चक्र में राम लक्ष्मण हनुमान आदि 
'की अद्भुत वीरता का दृश्य स्थान-स्थान पर दृष्टिगत होता है। अयोध्या में 
रामकी दानवीरता स्पष्ट दिखाई देती है। त्रिजट को कई हजार मायें देते हुए 
ःशाम ने कहा, कि मेरी जो कुछ सम्पत्ति है, वह ब्राह्मणों के लिए है । दरश्डकारण्थ 
में जब ऋषियों ने राम से राक्षसों के अत्याचरा से रक्षा के लिए प्राथना की 
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और राम ने उसे स्वीकार किया। तब सीता ने प्राणिहृत्या के ब्रत से उन्हें 
विरत होने के लिए. कहा तथा शज्त्र-त्याग के लिए उन्हें अनुमति दी । तब धर्म 
वीर राम ने सीता को इस प्रकार उत्तर दिया। चाहे लक्ष्मण के सहित 
तुमको और अपने प्राण को भौ मुझे मले त्यागना पड़े, पर ऋषियों की 
रक्षा मैं अवश्य ही करूंगा । जब खरदूषण की चौदह हजार सेना उत्पात करती 
राम पर आक्रमण करने आती दिखाई पड़ी, तब राम ने लक्ष्मण से कहा, तुम 
वीर ओर शक्तिशाली हो, इन सबको मार सकते हो, पर में इन समस्त राक्षसों 
को स्वयं मारना चाहता हूं। सुग्रीव ने जब राम के बल की परीक्षा लेने के 
लिये शाल वृक्ष को बाण द्वारा भेदन तथा दुन्दुमी नामक असुर की हृडडी 
को दो सी धनुष की दूरी पर एक पैर से उठाकर फेंकने के लिये कद्दा, तब 
राम ने बिना श्रम के पैर के अंगूठे से उठाकर दस योजन पर फेंक दिया और 
एक बाण लेकर शाल वृक्ष को लक्ष्य कर इस ग्रकार मारा, कि वेघता हुआ 
प्रथ्वी को फोडता हुआ बाण पाताल में चला गया तथा सात तालों को भेदकर 
पुनः तरकस में लौट आया । बालि और रावण का बघ राम की वीरता की बड़ी 
परीक्षा है। दोनों की वीरता सृष्टि-व्यापिनी विजयशीलता का उत्कृष्ट प्रमाण 
है। महाकव ने इन दोनों अपरिमेय शक्ति के वीरों के बंध द्वारा वीर रस का 
जो चमत्कार दिखाया, वह सर्वथा अपूर्व है। हनुमान और लक्ष्मण भी 
विजयिनी तेजस्विता के बेजोड़ प्रतीक है। 

भयानक-- विक्वत-कूर दशन से भयानक-रस की प्रतीति होती हैं। इसका 
सस्‍्थायीमाव भय है। ज़िससे भय उत्पन्न हो, वह इसमें आलम्बन और उसकी 
चेशये. उद्दौपन मानी जाती हैं ! यह सृष्टि सनातन मय के अनुशासन का 
रहस्यमय संघषकेन्द्र है। कठोपनिषद के गायक ऋषि ने ठीक ही लिखा है, कि 
इसके मय से अग्नि तपता है, इसके भय से सूर्य तपता है, इन्द्र ( विद्यत्‌ ) वायु 
और पाँचवा काल दौड़ता है। सत्संकल्प के प्रतीक भरत को पिता की सत्य- 
समाधि का चरम भयानक दृश्य स्वप्न में ही प्रकृति के भयानक घटना-चक्र के 
रूप में प्राप्त होता है। वे मित्रों को अपना परिचय इस प्रकार देते हैं, 'मैंने 


( रदफ 
स्वप्न में पिता को देखा है, वे मुरंभाये हुए थे, उनके बाल खुले हुए थे 
वे मानों पर्वत के शिखर से गोबर भरें तालाब में गिर पड़े हैं । वे उस गोबर के 
तालाब मेँ तैरने लगे, वे अंजलि से जल 'पीते थे और बार बार हँसते थे। पुन+ 
तिल ओर चांवल उन्होंने खाया । उनका शिर नीचे हो गया, उनके समस्त 
शरीर में तेल लगाया गया और वे तैले में डुबोये गये और पुनः स्व में 
मैंने देखा, कि समुद्र सूख गया है। चन्द्रमा प्थ्वी पर गिर पड़े हैं। समस्त 
संसार राक्षसों से पीड़ित हुआ है और अन्धकार से ढक गया है, राजा की सवारी 
के हाथी के दांत चूर-चूर हो गये हैं । घघकती हुईं जाग सहसा बुक गईं है। 
पृथ्वी फट गई है । बहुत से वृक्ष सूख गये हैं, और उनमें से घुओ निकल रहा 
है। मैंने देखा है, लोहे के पीढ़ा पर काले वस्त्र पहन कर मेरे पिता बैठे हैं और 
काली तथा धूसर रंग की ख्त्रियाँ उन्हें मार रही हैं। घर्मात्मा राजा ज्ञाल माला 
तथा लाल चंदन धारण किये हुए हैं ओर गये के रथ पर बेठकर शीघ्रतापूर्वक 
दक्षिण की ओर गये हैं। मैने देखा है कि लाल वस्त्र पहने हुए भयानक मुख 
वाली एक राक्षसी राजा को खींच रही है और हँस रही है | इस भयानक रात्रि 
को मैने ऐसे स्वप्न देखें हैं। मेरा गला सूख रहा है। मन भी चंचल है । मेरी 
आवाज धोमी पड़ गई है, मेरी काँति मी नष्ट हो गई है। ऐसे ही अनेक दुःस्वप्नं 
मेंने देखे हैं । पहले इनके सम्बन्ध में मेंने कुछु भी नहीं सोचा था। इसी कारण 
मेरे हृदय में बड़ा भारी मय बेठ गया है। भय की माँति ही असत्संकल्प रूप 
मारीच का भय भी सत्य प्रतीति जनक है, जर्बँ रावण उसे छुल की माया करने 
के लिए, प्रभावित करना चाहता है तब वह मयस्त्रस्त होकर रावण का मुख देखने 
लगता है | उसका मुख सूख जाता है। सूखे ओठों को चाटतै हुए उसके नेत्र 
मरे हुए, की माँति निमेष॑ रहित हो जाते हैं । वह अपने जींवन के अनुभूत भय 
का परिचय देते हुए रावण से कहता है, कि जब से राम के वां के प्रहार से 
भागते हुए. जीवन प्राप्त कर में आया हूँ, तब से प्रत्येक वृक्ष के नीचे बल्कल 
ओर कृष्ण म्गचर्म लपेंटे हुए. घनुष हाथ में लिए. राम को यमराज 
की भांति देखता हूँ।. हे राबेण। भयमीतें होकर मैं सहसों रामों को 
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देखता हूं | पूरा दश्डकारण्य मुझे रामरूप ही जान पड़त्ता है। राम रहित देश. 
में भी राम ही को देखता हूँ। स्वप्न में राम को देखकर चैतन्य की: भाँति अनेक 
प्रकार की भ्रान्ति को प्राप्त करता हूं। रकारादि रक्ष-रथ ग्रभृति नाम सम से 
डरे दुए. मुझको अत्यन्त भयभीत कर देते हैं। इसलिये चाहे सम से युद्ध 
कीजिये श्रथवा उन्हें क्षमा कीजिये, किन्तु यदि मुझे; जीवित देखना चाहते हैं । 
तो मुझसे आपको राम की चर्चा नहीं करनी चाहिये। महान तेजस्वी अत्यन्त 
बुद्धितानू, परम शक्तिशाली राम अवश्य ही राक्षत्त समूह के नाश करने वाजे 
हो सकते हैं। बालि के भय से डरे हुए सुग्रोव ने भी जब वीर वेष में आयुध- 
धारी राम-लक्ष्मण को देखा, तव बालि के कुचक्र की अ्रांति घत्रड़ा गया। 
उसका हृदय उद्विग्न ही उठा। वह चारों दिशाओं को देखने लगा । कहीं एक 
स्थान पर स्थिर न रह सका | सुग्रीव के सचिव सभी बानर भयभीत हो गये थे । 
अतएव सभी एक साथ इस पवंत से उस पव॑त पर भाग रहे थे। उनके वेग से 
पवतों के शिखर कॉपने लगे | बालि भी सप्तजन मुनि के शाप से भयमीत है। 
दुन्हुभी का वालि के द्वारा वध होने पर जो रक्त की बूंद उनके आश्रम में 
गिरी, उससे उन्होंने यह शाप दे दिया, कि जो यहाँ आयेगा, वह पत्थर हो 
जायगा। मुनि को तपस्या काः ऐसा प्रभाव है, कि इन्द्र आदि देवता भी आक्र- 
मण नहीं कर सकते | पक्षी तथा अन्य वनचारी इस आश्रम में नहीं जाते हैं | 
यदि कोई मोहवश जाता भी है, तो लौठ कर नहीं आता। सीता भय से अस्त 
हैं। राक्षसियाँ उनसे कहती है, “आज इसी क्षण बुरे अ्रभिप्राय रखने वाली 
तुम्हारा मांस राक्षसियाँ खायेंगी। तब बूद्धा त्रिजय अपने भयानक स्वप्त का 
परिचय देकर उनकों भयभीत करती है, “आज मेंने भयानक और रोंगटे 
खड़े करने वाला स्वप्न देखा है। जिससे इनके पति का कल्याण और 
राहसों का नाश जान. पड़ता है। क्रोध में मरी. हुई सब्र राक्षसियाँ जिबरय 
के इस वचन से भयभीत हो गई । त्रिजया का, स्वप्न इस प्रकार है - हाथी 
दाँत से बने हुए आकाश में चलने वाले हजार घोड़ों, से युक्त रथ पर बैठ 
कर और श्वेत वस्त्र-माल्य आदि धारण किये :शमचन्द्र; लक्ष्मण के साथ 
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लंका में आये हैं। सीता श्वेत वस्त्र पहने एक श्वेत पर्वत पर बैठा हैं और 
क्ञीर समुद्र से वह पर्बत घेरा हुआ है। जिस प्रकार सूर्य से प्रभा मिलती 
है| उसी प्रकार सीता राम से मिल गयी हैं। अपने प्रकाश से सूर्य के समान 
'दीप्यमान शुकक्‍लाम्बर-घारी राम जानकी के पास आये हैं। अनन्तर सीता उ 
पर्वत से हाथी के कंधे पर आ गईं, जिसे राम स्त्रयं हक रहे थे। पुनः कमल- 
.नयनी सीता को मैंने पति के अंक से निकल कर चंद्रमा और सूर्य को हाथ से 
'पोंछुती देखी | श्रनंतर वह श्रेष्ठ दथी जिसपर राम ओर लक्ष्मण विशालाक्ी 
सीता के साथ बैठे हैं, लंका पर आया। श्वेत आठ बेलों से युक्त रंथ पर 
शुक्लाम्बर-धारी राम लक्ष्मण के साथ यहाँ आये हैं। पुनः सत्य पराक्रम राम 
को मेंने देखा, वे पराक्रमी भाई लक्ष्मण के साथ सूथपदश दिव्य-पुष्पक 
विमान पर-चढ़कर उत्तर दिशा की ओर गये हैं और रावण को मैंने मुख्डित 
मस्तक, वैलयुक्त देखा है। वह लाल वस्त्र पहिने हुए था। पीकर नशे में चूर 
था। करबीर की माला ( फाँसी के दश्डित अपराधी का चिन्ह ) पहने हुए 
था । वह रावण पुष्पक विमान से नोचे गिर पड़ा। मैंने पुनः देखा-रावण 
'कालावस्त्र पहने हुए है, उसका सिर मुण्डित है और एक स्त्री उसका वस्त्र 
खींच रही है। वह लाल रंग की माला तथा शरीर लेप धारण किये हुए 
था और गधे पर बेठा हुआ था। वह तैल पी रहा था। हँखता था, नाचता 
था, पागलों के समान उसका चित्त और इंद्वियां, व्याकुल हो गई थीं। वह 
गधे पर चढ़कर दक्षिण दिशा की ओर गया। पुनः मैंने देखा, कि राक्षसेश्वर 
रावण भय से कर्तव्यविमूठ होकर, भूमि पर मिर पड़ा |: उसका शिर घड़ से 
अलग हो गया था। वह धबड़ाकर भयभीत और मतवाला होकर. सहसा 
उठा। वह उन्‍मत्त के समान था। नंगा था और दुर्वेचन बोल रहा था। 
असहनीय, दुग घ वाले नरक के समान अंधकार और मलपंक में रावण घुसा 
-तथा वहीं ड्ब गया। रावण दक्षिण दिशा की ओर गया और बिना कोचड़ 
के तालाब में घुसा । रक्त वस्त्र घारण करने वाली एक खज्रो, जो कालो थीं 
और जिसके शरीर में कीचड़ लिपय हुआ था, वह रावण का गला पंकड़कर 
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उसे दक्षिण दिशा की ओर खाँच रहीं थीं ॥ इसी प्रकार मद्गवली कुम्मकर्ण 
को भी मैंने वहाँ देखा । इसी प्रकार रावश के सब लड़कों को मुस्डित और 
तैललिप्त मैंने देखा॥ रावण सुञ्ऋर पर चढ़ कर मेघनाद मेँस पर चढ़ कर 
कुम्मकर्ण ऊँट पर चढ़ कर दक्षिण दिशा की ओर गये। हाथी घोड़े रथ के 
साथ यह रमणीय लंका पुरी समुद्र में ड्ब गयी | इसके गोपुर और तोरण टूट 
गये । कुम्मकर्य आदि राक्षसों के मुखिया लाल वस्त्र पहन कर गोबर के तालाब 
में घुस पढ़े । अतएव तुम लोग यहाँ से हट जाओ। रामचन्द्र को सीता 
मिलेंगी | यह तुम लोग देखना । परम क्रोधी राम राक्षमों के साथ तुम-लोगी 
को अवश्य मारेंगे। यह भयानक स्वप्न सीता की प्राणरत्षा के साथ अ्रवश्य- 
स्माविनी सत्य की प्रतीति के सर्वथा [अनुरूप है। राजा दशरथ भी अंधे मुनि 
के शाप से अयोध्या में भयभीत दिखाये गये हैं। वेदवबती नलकृूबर आदि से 
इस रावण का भय भी युद्धकारड में प्रतिपल बढ़ते दिखाई देता है, इस प्रकार 
काव्य में मयानक रस की व्यापक ब्यंजना हुई है। 
शैद्ररस -रौद्र रस का स्थायी भाव क्रोध हैं। इसमें आलम्बन शत्रु 
होता है और उसकी चेशये उद्दीपन होती हैं। भ्रकुटि-भंग, ग्रोठ चबाना 
ताल ठोंकना, डॉटना, उम्रता आवेग, रोमांच, स्वेद, वेषथु ओर मद में सत्र 
इसके अनुभाव होते हैं। आजक्षेप करना, क्र.रता से देखना, मोह और अमप 
आदि इसके संचारी होते हैं। रामायण में इस रस की ब्यंजना भी व्यापक रूप 
में मिलती है। विश्वामित्र के क्रोध के दुष्परिणाम को सोच कर राजा दशरथ 
यम लक्ष्मण को उनके साथ भेजते हैं। सगर के साठ हजार राजकुमार जत्र 
पाताल में पहुँच कर कपिलमुनि को क्रोध से डांटते हैं और उन पर अश्व- 
चुराने का कूठा आरीय करते हैं, तब अत्यंत क्रोध से वे हुंकार करते हैं, और 
उनके क्रोध की ज्वाला में वे भस्म हो जाते हैं। गौतम की पत्नी अहल्या के 
साथ जब इंद्र मुनि का वेष धारण कर विश्वासघात करते हैं, तब मुनि क्रोध 
की मूर्ति बनकर उन दोनों को शाप देते हैं। विश्वामित्र ओर वशिष्ठ दोनों 
ही अत्यंत क्रद् होकर संघ्रप्नरत दिखाई देते हैं। वशिष्ठ के पुत्र राजा त्रिशंकु: 
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को क्रोध के आवेश में चांडाल हो जाने के लिये शाप देते हैं। अयोध्या के 
समस्त घटना न्क्र को घटित कराने वाली मंथरा अपने असह्य-क्रोध की ज्वाला 
से कैकेयी के शीतल स्वच्छु छृदय को संतप्त तथा कलुषित बना देती है । वह 
उसे डाटती हुईं कहती है, (तुम्हारा पति धर्म से युक्त बातें करता है, पर 
है शठ, मीठी बातें करता है, पर है कठोर, ठम उसकी बातों को शुद्ध माव से 
नहीं जानती हो । इसी से इस प्रकार ठगी गयी, हों | उस दुशत्मा ने मरत 
को तुम्हारे भाई के यहाँ भेज दिया। इस प्रकार निष्कंटक राज्य पर वह कल 
राम का अभिषेक करेगा । सदा सुख में रहने वाली तुम अपने नोकर-चाकर्रो 
के साथ राम को राज्य पर स्थापित करने वाले, पापी और झूठा प्रलोभन देने 
वाले इस राजा के द्वारा मारी गई हो । इतने पर भी जब केकेयी राम के राज्य- 
मिप्रेक-समाचार से प्रसन्न हो, उसे आभूषण का उपहार' देती है । तब वह उसके 
आभूषण को फेंक कर क्रोघ-संतत्त हृदय से इस प्रकार फव्कारती है-- 
“मूर्ख, त्रिना जरूरत के हृष क्यों प्रकद कर रही है। तुम शोक समुद्र में पड़ी 
हो, यह तुम्हें ज्ञात नहीं । इतने पर भी जब केकेयी कहती है. कि मुझे; भरत 
जैसा मान्य है, राम उससे भी मान्य हैं। तव वह गर्म सॉस लेकर अनेक छुद्र 
तकों से समभझाती हुयी बोली “जब पृथ्वी पर राम का अधिकार हो जायेगा, तो 
अवश्य ही भरत का नाश होगा । इस कारण कुछ ऐसा उपाय सोचो, जिससे: 
तुम्हारे पुत्र को राज्य मिले और राम यहाँ से निकाले जायें। मन्थरा की बातें 
सुनकर केकेयी का मुँह क्रोध से जलने लगा । तथा लम्बी और गम साँस लेकर 
मन्थरा इस प्रकार बोली । आज में यहाँ से शीत्र ही राम को बन भेजूँगो ओर 
युवराज के पद पर भरत का अमिपरेक कराऊँगी। बढ़े हुये क्रोध रूपी अंध- 
कार से केकेयी का मुँह छिप गया था। उसने उत्तम माल्य और आभूषण 
निकाल दिये थे। राजा की पत्नी उस समय तरकाह्दीन और तमोद्नत आकाश 
के समान उदासीन जान पड़ती थी। माया-मारीच के छुल में पड़ने के लिये 
जब लक्ष्मण नहीं तैयार होते हैं, तब सीता क्रोध से नेत्रों को लाल कर नितान्त 
कठोर वाक्यों से इस प्रकार वेधती हैं; कि तुम दुष्ट हों, जान पड़ता है तुम 
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अरत के द्वारा छिपकर मेरे लिये बन में राम के पीछे भेजे गये हो । तुम्दार 
उद्देश्य सिद्ध नहीं होगा। मैं राम को छोड़कर दूसरे की इच्छा नहीं कर 
सकती हूँ । निस्पंदेह प्राण त्याग दूँगी। शूपेणखा तो राक्षत-कुल की ध्वं- 
सिका ऋर-सर्पिणी है, वह क्रोध की चरमोंग्रता की ज्वाला में सीता की आहुति 
देकर राम का साइचय प्राप्त करना चाहती है। दहकते हुये काष्ठ की अग्नि के 
समान नेत्र वाली शूरपणखा परमक्रुद्ध होती हुयी, मृग के समान नेत्रवाली 
सीता जी को भक्षण करने के लिये वैसे ही समीप में पहुँचती है। इसके बाद 
महान बलशाली राम ने क्रद्ध हो मृत्यु के पाश के समान क्ुकती हुयी उसकी 
पकड़ कर लक्ष्मण, से कहा-हे लक्षमण क्र । झताये के साथ परिंहास किसी 
प्रकार का नहीं करना चाहिये, सीता को किसी प्रकार देखा । हे पुरुष- 
व्याप्र इस बिकट रूपवाली, सत्यसंकल्पहीना बड़े-बड़े पेट वाली श्रत्यन्त 
कामोन्माद में वेसुध राक्षती को ओर भी अधिक बिक्रट रूपता देना उचित है | 
अत्यन्त बलशाली क्रद्ध लक्ष्मण ने राम के देखते हुये खड़ निकाल कर उसके 
कान और नाक को काट दिया। तमः्शक्ति की यही क्रोध-मूर्ति शूप्रणखा 
उस क्रोघ-संकल्प के प्रतीक रावण के सर्वनाश की लीलानटी है। खर-दृषण 
आदि के क्रोध को उद्दौपित करने के पश्चात्‌ रावण के क्रोध को संघर्ष की 
ज्वाला में समाप्त कराती है। कवि की रौद्र-रस की व्यंजना युद्ध-कांड में सर्व॑था 
अपूर्व है। भावना-मूर्ति सबत्र उम्र दृश्यात्मकता के साथ मिलती है। सीता 
के वियोग में आदश मूर्ति राम मी विश्वप्रलयामिलाषी रुद्र संकल्पमय दिखायी 
देते हैं। प्रत्यंचायुक्त धनुष को देखते हुये, बार-बार लम्बी सांस लेते हुये प्रलय- 
काल में हर की भाँति सारे संसार को भस्म करने की इच्छा वाले राम को 
अमूतपूर्व रूप में क्रद्ध देखकर सूखते हुये मुख से हाथ जोड़कर लक्ष्मण ने 
'कहा--“आप स्वंदा सब प्राणियों को शरण देने वाले मुक्ति-रूपी सिद्ध है। 
इस प्रकार रौद्र रस की व्यंजना में महाकबि की भावुकता सर्वागण्य है । 
बीभत्सरस--बीमत्स रस का स्थायी माव जुग॒प्सा है। दुर्गन्‍्ध युक्त मांस, 
'रुधिर, चर्बी आदि इसके आलम्बन होते हैं।. अत्यधिक विक्वतरूप उद्दीपन होता 
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है। थुृंकना, मह फेर लेना, आदि इसके व्यभिचारी भाव होते है। राक्षसी प्रकृ- 
सियों के कुचक्र में आदि कवि ने इस रस की ब्यंजना की है। जिस प्रकार 
वर्षा काल में बादल आकाश में चारों ओर से घिर कर जल की वर्षा करते है, 
उसी प्रकार मारीच, सुवाह, और उनके अनुचर माया करते हये विश्वामित्र 
के यज्ञ में रक्त के समूह की वर्षा करने लगे। बालि के द्वारा दुन्दुभी के रक्त 
का छीटा आश्रम में गिराये जाने के कारण ही मतंग को उसे शाप देना पड़ा । 
सक्षसी-शक्ति से युद्ध के अवसर पर जो उत्पात होते हैं, उनमें मर्यंकरता और 
बीभत्सता समन्वित दिखाई देती है। लड़ा में पहुंचते ही राम लक्ष्मण से कह 
रहे हैं कि मेघ राक्षओों के समान कठोर जान पड़ते हैं, उनका गजन भी कठोर 
हो गया है। वे ऋर रुषिर के बूँदों के साथ भयंकर वर्षा करते हैं। काक, बाज 
और नीच गद्ध उड़ रहे हैं । पर्वतों और खुले हुए. शूल, कलवार, तथा राक्षसों 
से यह भूमि भर जासेगी, मांत ओर रुधिर का कीचड़ हो जायगा। प्रायः 
अत्येक राक्षस, महारथी, के युद्ध के अवसर पर ऐसी घटना अवशकुन के रूप 
में घटित दिखाई देती है । बिराघ और कब्रन्ध का दृश्य नितान्त बीभत्स रस 
गूर है । 


अद्भू त-रस--अद्भुत रस का स्थायी भाव विस्मय है। अलौकिक वस्तु 
इसका आलम्बन और उसके गुणों का वर्णन उद्दीपन होता है। रामायण में 
तपस्या के अद्भुत श्रमाव तथा प्रकृति की शअ्रद्यृुत परिणति का दृश्य सबत्र 
मिलता है। भरत की सेना का आतिथ्य मरद्वाज मुनिने तपस्या के अदसुत-प्रभाव 
से ही किया है | उनके प्रमाव से बेल के वृक्ष मृदंग बजाने लगे, बहेड़ा के पेड़ 
ताल देने लगे और पीपल के पेड नाचने लगे । शिंशिपा, आमलकी, जम्बू, 
मालती, मल्लिका, जूही आदि लतायें, जो उस बन में थीं। उन सब ने भर- 
द्वाज के आश्रम में छी का वेष धारण कर लिया। मतद्भ, अगस्त्व, सप्तजन 
आदि मनुष्यों के आश्रम अद्भुत सिद्धियों से पूर्ण है। आमारीच, मेघनाथ आदि 
की माया नितान्त अदूसुत है। सुग्रीव ने वानर सेनिकों को सीता का पता 
जगाने के लिए जो भौगोलिक परिचय दिया है। उनमें अनेक स्थलों के दृश्य 
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कवि की अद्भुत-कल्पना के लिदर्शन हैं। लगभग पूरे काव्य, में कवि-की 
अ्रदूभुत-कल्पना उत्सुकता की वृद्धि करती मिलती है। 

शान्त-रस--शान्त रस का स्थायीमाव शम है; इसके आ्राश्रय उत्तम-पात्र 
होते हैं। अनितस्व, दुःखमयत्व आदि रूप से सम्पूर्ण संसार की असारण का 
ज्ञान अथवा परमात्मा का स्वरूप इस रस में आलम्बन होता है। ऋषि-मुनि 
आदिकों के पवित्र आश्रम, पवित्र तीथे, रमणीय' एकान्तवन महात्माओं के 
संग उद्दौपन-विभाव हैं । इस काव्य का आरम्म शान्ति की निर्मल समाधि से 
ही हुआ है। वेदशाञ्र के अथ तत्व के ज्ञाता मुनि वाल्मीकि कुशा के आसन 
पर बेठकर यथा शास्र जल का आचमन कर हाथ जोड़कर समात्रि वृत्तान्त का 
ध्यान करने लगे। इसी समाधि में उन्हें रामायण के पूरें दृश्य का साक्षात्कार 
हुआ । इसके पश्चात्‌ धमात्मा-मुनि योग में स्थिति होकर रामादि के जीवन 
में जो कुछु हो घखुका था। उसे हाथ में क़खे आबले को तरह देखने लगे। 
इसलिए. रामायण में घम-भावना, यज्ञ-निष्ठा-तपस्या-साधना के रूप में शांत 
रस की धारा सबंत्र बहती हुई मिलती है। सिद्धाशबरी की आश्रम-निष्ठा इसका 
मझल निद्शन है। राम लक्ष्मण को देखकर वह उठकर हाथ जोड़े हुए उनके 
पेरों को पकड़ी । पैर धोकर आचमन करके. विधिपूर्वक. उसने फल-मूल आदि 
उन्हें प्रदान किये। राम के द्वारा विविध विधि से कुशल मंगल पूछे.जाने पर 
उसने कहा--आज आपके दर्शन से मेंने  तपस्पा की सिद्धि. प्रात्त की। आज 
मेरा जन्म सफल हुआ और गुरुजन मेरे द्वारा अच्छी तरह पूजित हुए। हे 
पुरुष श्रेष्ठ || देवों में अेछ आपको पूजा होने से मेरी तपस्या सफल हुई, और 


मुझे स्वर्ग मिलेगा | सुतीक्षण, शरभंग अगसूय आदि. तपस्वियों की भाँकी में. 


शान्त-रस की मूर्तिमती व्यंजना हुई है। 
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